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विज्ञप्ति 


भगवान्‌ की असीम कृपा से परमहंस परिव्राजकाचार्य दण्डिखामी श्रीमद्भाग- 
वतानन्द सरखती महाराज़ द्वारा प्रणीत “गीतासूतमस्षा” का दशम अध्याय 
( विभूतियोग ) प्रकाशित हो रहा है । सतम अध्याय के परिशिष्ट में दशम अध्यायका 
भी तात्पर्य दिया गया है। उस तात्पर्य के साथ यदि इस अध्याय की स्वामीजी कृत 
विस्तृत व्याख्या को मिछाकर पाठक मनन करें तो अध्याय का रहस्य अधिक सुगमता से 
विदित हो सकेंगे । 

पूव अध्याय की विज्ञप्ति में जिन जिन सजनों के प्रति गीतामण्डळीने कृतज्ञता 
प्रकाश की थी दशम अध्याय के सम्बन्ध में भो उनके प्रति उसी प्रकार कृतज्ञता का 
प्रकाश किया जा रहा है । 

जिन दानवीर महापुरुषों की सहायता से पीछले कई अध्यायो का प्रकाशन 
सम्भव हुआ है, यह अध्याय भी उनकी निःखाथ सहायता से ही प्रकाशित हो रहा है 
इसङिए गीतामंडली उनके प्रति बारंबार कृतज्ञता प्रकाश कर रद्दी है । 


इति 
ष्ट 
श्रावणोपूणिमा-—संबत्‌ २०२८ श्रीनिशीथ कुमार तरफदार 
ता० ६-८-१९७१ सचिव, गीतामण्डली 
इळाहाबाद्‌ । 
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७» श्रीपरमात्मने नमः 


ॐ नमो भगवते वासुदेवाय 
श्रीमद्वगवद्गीता 
दशमोऽध्यायः 
“'बिभ्रूतियोगः 


[ सप्तम, अष्टम तथा नवम अध्याय में तसदार्थं भगवान्‌ का सोपाधिक 
( सगुण ) तथा निरुपाधिक ( निगुण) तत्त्व दिखाया गया है एवं नबमा- 
ध्याय में विशेषतः उस तत्त्वज्ञान प्राप्त करने का अन्तरंग साधन जो भगवद्धक्ति 
है उसका वेभब अथवा माहात्म्य दिखाया गया है। सप्तमाध्याय में 'रसो5ह- 
मप्सु कोन्तेय' इत्यादि श्लोक में ( ७८-१२) एबं नवम अध्याय में 'अहं 
क्रतुरहं यज्ञ: इत्यादि इछोक में (९।१६-१९ इलळोक में ) भगवान्‌ की विभू: 
तिया का भी संक्षेप में उल्लेख किया गया है क्योंकि ये विभूतियाँ सोपाधिक 
ब्रह्म के ( सगुण इश्वर के ) ध्यान में सहायक हैं एवं निरुपाधिक ( निगुण ) 
ब्रह्म के सम्बन्ध में तत्त्वज्ञान लाभ करने के लिये भी ( बहिरंगसाधन के 
रूप से ) उपयोगी होती हैं, जिससे सोपाधिक ब्रह्म को ध्यान और उपयोगी 
हो सके, इसलिए भगवान्‌ की विभूतियाँ और भी विस्तृत रूप से इस दशम 
अध्याय में वर्णित की गई हैं क्योंकि सोपाधिक ब्रह्म का ध्यान द्वारा ही निविशेष 
्रह्मतत्त्व का साक्षात्कार होता है। पुनः उस निरुपाधिक ब्रह्म का तत्त्व 
अयन्त हुर्बिज्ञेय होने के कारण उसके सम्बध्ध में भी बार-बार उपदेश देना 
आवश्यक है, इसीलिए बह तत्त्व पुनः इस दशम अध्याय में कहा 
जा रहा है ] 
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द गीता [ भ, १० इलोक १ 
श्रीभगवानुवाच 
भूय एव महावाहो शृणु मे परमं वचः! | 
यत्तेऽहं प्रियमाणाय वच्त्यामि हितकाम्यया || १ ॥ 


अन्वयः-श्रीभगवात्‌ उवाच । हे महावाहो ! भूयः एव मे परमं वचः श्णु 
यत्‌ प्रीयमाणाय ते भहं हितकाम्यया वक्ष्यामि । 


अनुवाद्‌--श्री भगवान्‌ कहते हैं-हे महाघाहो ! तुम मेरे परम 
( उत्कृष्ट ) वाक्य पुनः श्रवण करो। मेरे वाक्यां को सुनने में तुम प्रीतिलाभ 
कर रहे हो इस कारण तुम्हारी हित कामना के लिये (ताकि दुर्विज्ञेय 
परमात्मा का तत्त्वज्ञान तुम्हें प्राप्त हो इसलिए ) में अब यह बात कहूँगा । 


भाष्यदोपिका-हे महावाहो !-तुमने अपने महान्‌ बाहु के प्रभाव से 
सबंछोकेश्वर महादेव को भी पराजित किया था, अतः तुम जो मेरे उपदेश से 
शासित हुई बुद्धि के प्रभाव से अज्ञानरूप शत्रु को जय कर तत्त्वज्ञान प्राप्त कर 
अपना हितसाधन करोगे इस विषय में संशय क्या रह सकता है ? इस 
प्रकार प्रोत्साहन देने के छिए भगवान्‌ ने अजुन को 'महाबाहो' कह कर 
सम्बोधन किया । भूयः एव -फिर भी [ यद्यपि पहले ही यह कहा गया है 
तथापि पुनः | मे-मेरे परमं चचः--परम अथोत्‌ प्रकृष्ट वाक्य । “परः ( पर- 
रह्म ) मीयते ( ज्ञायते) अनेन इति परमम्‌” अथौत्‌ जिस वाक्य के द्वारा 
निरतिशय परमार्थ वस्तु का प्रकाश हो सकता हे उस वाक्य को 'परमं वचः? 
(श्रेष्ठ वचन) कहा जाता है। उस प्रकार के वाक्य को श्रणु--श्रवण करो 
यत्‌--जो परम वाक्य प्रीयमाणाय ते-असृतपान कर जिस प्रकार लोग 
अत्यन्त प्रीतिाभ करते हैं ( प्रसन्न होते हैं ) उसी प्रकार मेरे वाक्य को श्रवण 
करने में तुम प्रसन्न होते हो, इसलिए तुमको अहम्‌_तुम्हारा परम सुहृत 
सवेश्वर भ हितकाम्यया-[ तुम्हारी इष्टप्राप्तिकी इच्छा कर ( मधुसूदन ) ] 
तुम जो हित ( अर्थात्‌ परम कल्याणकर भथ च हुर्िज्ञेय तत्त्वज्ञान ) प्राप्त कर 
इस अशभ संसार-प्रवाह से मुक्त हो सको, उसी हित की इच्छा से चक्ष्यामि- 
कहुँगा अर्थात्‌ कह रहा हूँ । 


टिप्पणी । ( १ ) श्रोधर-- 


उक्ताः संक्षेपतः पूर्वं सप्तमादौ चिभूतयः। 
दृशमे ता वितन्यन्ते सर्वतेश्वरदष्ट्ये ॥ 
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ग्या 


विभूतियोगः ] गीता ७ 


[ पहले सात, आठ आदि अध्यायों में संक्षेप से विभूतियों का प्रति- 
पादन किया गया । अब दशबें अध्याय में सबंन्न ईश्वररष्टि जिससे हो सके 
हा ~ “es हे 
उसी उद्देश्य से उन बिभूतियों का विस्तारपूबेक वर्णन किया जाता है । ] 


इस प्रकार ७-९ अध्याया के द्वारा भजने योस्य परमेश्वर के स्वरूप का 
निरूपण किया गया तथा उनकी विभूतियाँ का भी सातवें अध्याय में 'रसो5ह- 
मप्सु कोन्तेय' इत्यादि इलोकों द्वारा संक्षेप में दिखाया गया । आठवें अध्याय में 
भी 'किं तद्व किमध्यात्मम्‌? इत्यादि इलोकों द्वारा अजुन के लिए जिन सात 
पदार्थों का उल्लेख किया गया, वे परमेश्वर को बिभूतियाँ ही हैं क्योंकि 
'साघिभूताधिदेवमः ( अभिभूत के सहित, अधिदेव के सहित) यह कहा 
गया है। नर्चे अध्याय में भी अहं क्रतुरहं यज्ञ! इत्यादि लोकों द्वारा भी 
उनकी विभूतियाँ ही दिखायी गई हैं। इसके पश्चात्‌ अव इन्हीं बिभूतियों तथा 
अपनी भक्ति की आवश्यक कतंव्यता का वर्णन करने की इच्छा कर श्रीभगबान्‌ 
कहते हैं “भूय एब महावाहो? इत्यादि । 


महाबाहो-हे महावाहो ! [ युद्धादि स्वधर्मं के अनुभव में अथवा 
महापुरुषों की सेवा करने में तुम्हारे दोनों हाथ महान्‌ अथौत्‌ कुछल है 
इसलिये तुम महाबाहु हो ] भूयः एव मे परमं वचः शटणु--फिर भी तुम मेरे 
परम ( पारमार्थिक ) वचन सुनो । [ जो बचन केवल परम पुरुषार्थ की सिद्धि के 
लिये उपयोगी है वह परम या परमार्थनिष्ठ बचन है । इस प्रकार के वचन 
तुमको मैंने पहले भी कहा है एवं अब भी फिर कह रहा हूँ तुम उसे सुनो । 
क्यों पुनः उसको कह रहे हो ! इसके उत्तर में कहते हैं-] यत्‌ प्रीयमाणाय ते 
अहं हितकाम्यया वक्ष्यामि--यह वचन तुम्हारे समान मेरे विशिष्ट भक्तों के 
हितकी कामना से- ( इच्छा से ) कहूँगा क्योंकि तुम मेरे वचनासृत से ही 
प्रोयमाण ( अर्थात्‌ प्रसन्नता का अनुभव करने वाले ) हो। 


(२ ) शंकरानन्द--पूर्ववर्ती अध्याय के अन्त में अथीत्‌ नवम 
अध्याय के अन्त में “मन्मना भव मद्धक्तः? ( मन्मना होओ मद्धक्त होओ?) 
इस उक्ति के द्वारा अजुन के प्रति भगवान्‌ ने यह कहा है कि दे मुमुछ अर्जुन 
तुभ चित्तशुद्धि के निमित्त एबं उससे उपपन्न होने वाले ज्ञान के द्वारा कैबल्य- 
सिद्धि के लिये मुझ सविशेष ब्रह्म की उपासना करो अब मन्दबुद्धि सम्पन्न 
उसी मुमुक्ष को तीब्र मोक्षेच्छा के द्वारा अपनी (४₹वर की ) उपासना में 
शीघ्र प्रवृत्त करने के उद्देश्य से अपनी उपासना के फळ का तथा उपास्य 
परमात्मा की सर्वज्ञतों, सर्वेश्वरता, सवोर्थदातृता, भक्तजनों के ऊपर अनुग्रह- 
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é गोता [ झ. १० इलोक १ 


कहता एवं विभूतिविशेष का प्रतिपादन करने के लिए दशस अध्याय का 
प्रारम्भ किया जा रहा है । इसमें पहले श्रोता अजुन की उपासना में रुचि 
उत्पन्न करने के लिए तथा मनोरंजन के लिए ( मन को प्रसन्नता उत्पाइन 
कर प्रोतसाहन देने के लिये ) श्रीभगवान्‌ "भूयः! इत्यादि के द्वारा कह रहे हैं । 
महाबाहो-हे महाबाहो ज्ञातव्य वस्तु परम सूक्ष्म, दुर्विज्ञेय एबं सम्पूर्ण 
रूप से व्यवहार का अविषय है इसलिए भूयः एव- पुनः फिर उसी का बोधन 
कराने के लिए मे -मेरे परमं-परम अर्थात्‌ परमार्थबिषयक अथात्‌ 
परमाथेकी निष्ठा की सिद्धि जिससे होती हे उस वचः--वचन को श्यणु-- 
सुनो उसको सुनकर, उसका अर्थ ज्ञात हो३र में त्राण पाऊंगा, इसप्रकार की 


अभिलाषा से उसके सुनने में प्रीयमाणाथ-प्रीति करने वाले हो अर्थात्‌ | 


सुनने के लिये उत्सुक हो अतः तुमको हितकाम्यया-तुम्हारे हितकी कामना ले 
अथोत्‌ नित्य निरतिशय सुख के सम्पादन की इच्छा से यत्‌ वक्ष्यामि 
जो कहूँगा, उसे सुनो इसके द्वारा सूचित किया कि उस वचन का श्रवण एवं 
मनन कर तथा उसके तत्त्वको जानकर में संसार सागर से तर जाऊँगा इस 
प्रकार जो श्रद्धावान्‌ पुरुष केबळ मोक्ष की कामना करता है उसको ही तत्त्व का 
उपदेश प्रदान करना चाहिए । 


(३) नारायणी रीका-सध्षमाध्याय में तत्‌ पद का वाच्यार्थे अथीत्‌ 
सोपाधिक ब्रह्म या ईश्वर तत्त्व निरूपित हुआ है अथोत्‌ ब्रह्म की उपाधि जो 
परा तथा अपरा प्रकृति है उनका वर्णन कर उस सोगाधिक ब्रह्म की 
उपासना के लिये 'रसोऽहमप्छु कोन्तेय 'इलोकों? के द्वारा भगवान की 
विभूतियो का भी उल्लेख किया गया है | उन बिभूतियुक्त ईश्वर ही जीव देहमें 
यज्ञपुरुषरूप से विद्यमान है । यह 'अधियज्ञोऽहमेवात्र' इत्यादि से निर्देश कर 
आहार-बिहारादि सभी कर्मो से उत यज्ञपुरुष की उपासना करने से क्रममुक्ति 
प्राप्त होती है यह अष्टमाध्याय में स्पष्ट किया गया। नवम अध्याय में तत्‌ 
पद्‌ का लक्ष्य्राथ निरुपाधिक ब्रह्म का तत्त्व या स्वरूप निरूपित हुआ है । वही 
ज्ञेय ब्रह्म का स्वरूप है जिसका साक्षात्कार होने पर जीवन्मुक्ति-अवस्था तथा 
मृत्यु के पश्चात्‌ सद्योमुक्ति प्राप्त होती है । निरुपाधिक होने पर भी उस शुद्ध 
चेतन्यस्वरूप परमात्मा में ही सव कल्पित जःत्‌. रञ्जु में सर्पश्रान्ति के समान 
प्रतीत हो रहा हें। अतः जगत्‌ के प्रति वस्तु की पारमार्थिक सत्ता बही परमात्मा 
(परब्रह्म) है अर्थात्‌ नगत को दृष्टि से वह विश्वतोमुख है । इस बिइबतोमुख 
( विश्वरूप ) भगवान्‌ की उपासना करने से उनके निरुपाधिक स्वरूप का 

ज्ञान होता है। इसलिये नवमाध्याय में भी 'अहंक्रतुरह यज्ञ” इत्यादि द्वारा 
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विभूतियों का वर्णन किया गया हे । सप्तम, अष्टम तथा नवम अध्यायो में 
जो कुछ संक्षेप से कहा गया हे बही विशेषरूप से अब दशमाध्याय में कहा 
जा रहा है । श्री भगवान्‌ कहते हैं तत्त्वज्ञान का अवधारण करना अति कठिन 
है। अतः यद्यपि मैंने इसके सम्वन्ध में तुमको कहा तथापि उस विपय में 
तुमको मैं फिर उपदेश दे रहा हूँ यह परम बचन है क्योंकि इससे तुम 
निर्विशेष परत्रह्म का यथार्थ स्वरूप के ज्ञानको प्राप्त होकर तुम्हारे जीवन का 
परम हित मोक्ष को सम्पादित कर सकोगे । अतः तुम ( सावधानता के साथ ) 
उसे पुनः श्रवण ( तथा मनन ) करो तुमको यह उपदेश बार वार दे रहा हूँ, 
इसका कारण यह है कि तुम इस ब्रह्मविद्या के अधिकारी हो। गुरु के प्रति 
जो असूयारहित ( दोप दृष्टिहीन ) हे एव गुरु के प्रति जिनकी पूर्ण श्रद्धा है 
तथा जो प्रीतियुक्त होकर गुरु के वचन अम्रत के समान पान कर दृप्ति का 
अनुभव करते हैं, वे हो शुरु का उपदेश जीवन में ठीक-ठोक पालन कर 
कृतार्थं हो सकते हैं | तुम भी मेरे प्रति दोषदृष्टिहीन हो । ( गीता ९१ ) फिर 
तुम महावाह ( महाशक्तिशाछो ) भी हो, इसलिये तुम्हारे हित की सिद्धि की 
इच्छा से में तुमको फिर उपदेश दे रहा हूँ । जो छोग शक्तिहीन हे ( विशेषतः 
मानसिक बल से रहित है ) वे छोग आत्मतत्त्व जानने में समर्थ नहीं होते हैं, 
इसल्यि हो श्रुति में कहा गया है 'नायमात्मा बलहीनेन छमभ्यः ( मा० उ० ) | 
अतः तुम्हारे जेसे उत्तमाधिकारी को पुनः परमात्मतत्वज्ञान में तुम्हारे 
हित के लिये कह रहा हूँ । 

प्रश्‍न होगा तुम्हारे नहीं कहने से भी अन्य किसी ऋषिमुन्ति के सुख से 
परमवाक्य ( वेदान्त महावाक्यादि ) श्रवण करके मुझे तत्त्वज्ञान हो सकता 
हे ! इसके उत्तर में भगवान्‌ कह रहे हैं कि में स्वयं क्‍यों कह रहा हूँ, यह 
सुनो । मेरा तत्त्व मेरे विना और कोई नहीं जानता है ] 


__ ६७ ७ ए 
न मे विदुः सुरगणाः प्रमश॑ न महषयः । 
ON NS ~ क र 
अहमादिहि देवानां महपींणाश्व सवशः ॥ २ ॥ 
अन्चयः--सुरगणाः महर्षयः मे प्रभवं न बिदुः, हि अहं देवानां मददर्षीणां 
च सर्वेशः भादिः । 
अनुचाद्‌-ब्रह्मा आदि देवताएँ तथा श्रगु आदि महर्षिंगण मेरे 
प्रभाव को अथात्‌. अतिशय प्रभुत्व शक्ति को अथवा प्रभवको अरथोत्‌ सेरी 
उत्पत्ति को ( अनेक विभूतियों से समन्वित होकर में किस प्रकार जगत में 
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आविभूत होता हूँ उसको ) नहीं जानते क्योंकि में देवों क रो 
ता री i ह $ मे देवाँ का तथा महर्षियों का 
भाष्यदीपिका । सुरगणा :--ब्रह्मा इन्द्र आदि देवगण महर्षयः-- 
शयु प्रश्वति महर्षिण सर्वज्ञ होने पर भी मे प्रभवं न विद्ः-पेरे 
( परमेश्वर के ) प्रभव नहीं जानते हें । प्रभव शब्द का अर्थ दो प्रकार से हो 
सकता है--( क ) प्रभव-प्रभाव-प्रभुशक्ति का आतिशय्य अर्थात्‌ अतुळनीय 
तथा अपरिमेय ऐखरी शक्ति (ख) प्रभव--प्रभवम--उत्पत्ति अथोतू 
जन्मरहित होने पर भी अनेक विभूतियों से सम्पन्न होकर में किस प्रकार से 
जगत में आविभूत होता हूँ यह । देवता तथा मह्‌षिंगण मेरे इन दो प्रकार 
के 'प्रभवः नहीं जानते हैं, क्यों नहीं जानते हैं. उसका कारण अव कहा जा 
रहा है--हि--क्योंकि अहं--मैं सर्वात्मा परमेश्वर देवानां महर्षीणों च-- 
देवों का तथा महर्षियो का भी सर्वदः आदिः--सर्व प्रकार से आदि अथौत्‌ 
कारण में ही हूँ [ उनके तथा अन्य सभी के उत्पादक ( शष्टा ), बुद्धि 
आदि का प्रवतेक तथा सभी का निमित्त और उपादान कारण होने से मैं ही 
सवशः ( सबं प्रकार से ) समस्त देवता और महर्षियो का आदि ( कारण ) हँ 
( मधुसूदन ) अतः मेरे बिकारभूत वे देवता या महषिंगण मेरा प्रभव 
( प्रभाव ) नहीं जानते | कहने का अभिप्राय यह है कि कार्य कारण को जान 
नहीं सकता, इसलिये वे भी प्रभव को जानने में समर्थ नही होते हें । मेरी 
कृपा बिना मुझको कोई जान नहीं सकता । अतः में मेरे महत्व को तुम्हारे 

समक्ष कह रहा हूँ । 
र टिप्पणो । (१) श्रीधर--जो वात मैंने पहले कही है वह दुर्य है 
का क इसलिये पुनः कहना आवश्यक है यही 
ह्‌ प्रभवं सुरगणाः महषयो न विदः--मेरे 
भृष्ट ( उत्तम ) भव ( प्रादुभोब ) को अथोत्‌ जन्मरहित होने पर भी नाना 
विभूतियों के सहित प्रकट होने के रहस्य को देवगण तथा शूरु आदि 
महर्षिगण भी नहीं जानते हैं। इसका कारण यह है कि में देवों का और 
महर्षियो का सब प्रकार से [ अर्थात्‌ उनके उत्पादक ( सृष्टिकती ) होने से 
य उनकी दि आदि का प्रवर्तक होने से ] आदि ( कारण ) हूँ। अतः 
gi | बिना कोई भी मुझे नहीं जान सकते, यही कहने का 
(२) शंकरानन्द--यदि शंका हो कि मुझे तत्त्व का उ 

व्यास आदि महान्‌ महषिंगण हैं, उनके रन को oie आ 
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ज्ञान होगा, फिर तुमको ही उपदेश देने की क्या आवश्यकता है, इसका 
उत्तर अब दे रहे हैं । 

खुरगणा:--देवतागण अर्थात्‌ इन्द्रादि देवता महषेयः--महर्षिगण 
अथोत्‌ श्रगु आदि एवं व्यास आदि महर्षिगण मे-मेरे अर्थात्‌ महदादि 
सम्पूर्ण प्रपंच के रुष्टा परमेश्वर के प्रभवम--प्रभाव को अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति, 
प्रलय, प्रवेश, नियमन, निम्रह्‌, अनुग्रह, आदि के सामर्थ्ये को सर्वशः 
सर्व प्रकार से न विदुः--नहीं जानते हें । यदि शांका हो कि देवता एवं भ्यु 
आदि सभी के आदि हैं एवं दिव्य ज्ञान सम्पन्न भी हैं, फिर वे भी तुम्हारे 
प्रभाव को क्यों नहीं जानते? इसके उत्तर में कह रहे हैं कि समस्त 
देवानाम्‌ देवताओं की महर्षीणां च-- एवं महर्षियों की उत्पत्ति, बेभवसिद्धि, 
तपःसिद्धि, र योगसिद्धि एवं दिव्यज्ञानसिद्वधिकां अहम्‌ आदिः-मैं ही आदि 
( कारण ) हूँ । "तस्माच्च देवा वहुधा संप्रसूताः ( 'उससे हो अनेक देवताएँ 
उत्पन्न हुई हैं? ) “स्मन्‌ युक्ता महषयो देवताश्च? ( 'जिसमें महर्षि एबं देवता 
युक्त हें? ), इस श्रुति के द्वारा सूचित किया गया है कि मुझसे ही उनकी 
उत्पत्ति एवं सीर्थेसद्धि होती है। इसलिए मुझसे पीछे उत्पन्न होने के 
कारण वे मेरे महत्त्व को नहीं जानते हैं, जिस प्रकार पिता के महत्त्वको 
पुत्र नहीं जान सकता हे । इसलिए अपने महत्त्व का उपदेश स्वयं 
में ही दूँगा । 


(३) नारायणी रीका--परमात्मा के स्वरूप को प्रकाश करनेवाला 
वचन ( परम वचन ) तो में महर्षिगण से नहीं तो देवता की कपा से भी 
प्राप्त हो सकूंगा । उस वचन को तुमसे ही सुनना पड़ेगा, इस बात का तात्पर्य तो 
समक में नहीं आता है। इसके उत्तर में श्रीभगवान्‌ कह रहे हैं कि मैं ही 
सभी देवता तथा महर्षि ( एबं समस्त विश्वप्रपञ्च ) का आदि कारण ( सृष्टि- 
कती ) हूँ । केवळ सृष्टि के विषय में ही में आदि कारण हूँ ऐसा नहीं है मैं 
तो सर्वेशः अथात्‌ सर्व प्रकार से ही आदि ( कारण) हुँ क्योंकि में ही 
अन्तयौमीरूप से सबकी बुद्धि का प्रबर्तेक हूँ अथोत्‌ शुद्धचेतन्यस्वरूप मेरे 
सान्निध्यमात्र से सबकी जड़ बुद्धि कर्मों में प्रेरित होती है। अतः जगत्‌ का 
निमित्त कारण--में ही हूँ । फिर मुझको अधिष्ठानकर ही यह मायारचित 
देवता, मह॒षि तथा अन्य सब विश्वप्रपञ्च प्रतोत होता है। अतः मिथ्या 
जगत्‌. की मुझसे अतिरिक्त कोई प्रथक्‌ सत्ता न रहने के कारण सैं ही सबका 
उपादान कारण--भी हूँ। फिर में हा अपनी प्रक्रत ( माया ) को वशीभूत 
कर अनेक विभूतियों से सम्पन्न होकर अवताररूप से आविभूंत होता हँ । 
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इस प्रकार सर्वशक्तिमान्‌ सवोन्तयोमी तथा विश्वरूप होने के कारण सैं सब 
प्रकार से सभी का आदि अथात्‌ कारण हूँ । अतः देवता तथा महषिगण सर्वज्ञ 
होते हुए भी वे मेरी माया के ( कल्पना शक्ति के ) विकार होने के कारण 
तथा मुझसे पीछे उत्पन्न होने से मेरे प्रभव को अथात्‌ अतिशय प्रभूत्व- 
शक्तिको नहीं जानते हें । जिस प्रकार पिता स्वयं पुत्र को ज्ञान नहीं 
कराता है तो पुत्र कभी पिता के जन्म आदि का रहस्य जान नहीं सकता 

उसी प्रकार मेरे अनुग्रह ( कृपा ) बिना मेरा तत्त्व कई भी जान नहीं सकता | 
इसलिये वेद में कहा है-“को बा वेद, क हह प्रावोचत्‌, कुत आयातः कुत इयं 
विसृष्ट्रिरवीगदेत्राः” । अथात्‌ इस जगत्‌ की उत्पत्ति किस कारण से हुई एद 
किससे हुई यह कोन जानता है ओर कोन इस विषय में पूर्णहप से कहने में 


मर्थे है? देवता लोग भी समथ नहीं है कयाँकि वे भी बाद में ही उत्पन्न 


हए हं । 


S क 
[ प्रश्‍न होगा भगवान का वह प्रभाव किस प्रकार का हे ? उत्तर में 

श्रोभगवान्‌ अपने प्रभत्र ( प्रभाव ) एवं उसे जानने से जो महाफल प्राप्त होता 
है वह स्वयं कह रहे हे क्योंकि अजुन के समान अत्यन्त भाग्यवान्‌ पुरुष ही 
यह जानने का अधिकारी होता है । ] 

यो मामजमनादिश्च वेत्ति लोकमहेश्वरम्‌ | 

न 
असंसूढः स मच््येणु सत्रपापेः प्रमुच्यते ॥ ३ ॥ 


अन्वय-यः माम्‌ अनादिम्‌ अजम्‌ लोकमहेश्वरम्‌ च वेत्ति मर्त्येपु सः असंसूढः 
( सन्‌ ) सर्वपापैः प्रमुच्यते । 

अनुवाद--जो व्यक्ति मुझको अनादि, अतः जन्मरहित एबं सभी के 
ही परमेश्वर रूप से मानते हैं मर्यो में ( मरणञ्ील मनुष्यों में बह व्यक्ति 
असंमूढ होकर अर्थात्‌ अज्ञानरूप मोह से मुक्त होकर सभो पापों से पूर्ण 
रूप से मुक्तिछाभ करता है । 

भाष्यदीपिक्रा। यः--जो ( भाग्यवान्‌) व्यक्ति मम्‌-सुझरो 
परमेश्वर को अनाद्म्‌- चू कि में देवों का तथा महर्षियों का भी आदि हूँ 
एवं मेरा आदि ( कारण ) दूसरा कोई नहीं हे इसलिए में अनादि हूँ । 

अज्ञम्‌-चू कि से अनादि हूँ इसलिए ही में अज अर्थात्‌ जन्मरहित 
भी हूँ क्योंकि अनादित्व ही जन्मरहित होने में कारण है। इस प्रकार जो 
मुझे अनादि तथा भज ( जन्मरहित ) लोकमहेश्वरं च--एवं लोकसमूह 
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महान्‌ ईश्वर के रूप से अथात्‌ अज्ञान तथा उसके कार्य से रहित ( जाग्रत, 
स्वप्न, सुषुप्ति इन तीनों अबस्थाओं से अतीत ) तुरीय ( चतुर्थ) अवस्था से 
युक्त ( सर्वोपाधिशून्य शुद्ध'चेतन्ग्रस्वरूप ) परत्रह्म के रूप से चेत्ति-जानता है 
अर्थात्‌ उस प्रकार से मेरे स्वरूप की अपरोक्षालुभूति प्राप्त किया है [ कहने का 
अभिप्राय यह है कि भगवान्‌ सर्वकारण के भी कारण हैं, उनका आदि 
अथवा कारण ओर दूसरा कोई नहीं है अतः वे जन्म ( तथा मृत्यु ) रहित 
हूँ एबं वे ही ब्रह्मा, विष्णु आदि की भी एकमात्र अधिष्ठान सत्ता है अथीत 
उनकी सन्निधिमात्र से माया की सृष्टि आदि व्यापार का सम्पादन हो रहा हैं, 
अतः वही सर्वलोक का महेश्वर भी है । माया के द्वारा सृष्टि, स्थिति तथा 
प्रलय होते रहने पर भी वह स्वरूपतः विश्वप्रपंच से सदा ही विलक्षण है 
अथोत्‌ सर्वोपाधिरहित शुद्धचैतन्यस्वरूप तुरीय ब्रह्म ही है।] इस प्रकार 
तत्त्वज्ञान की साक्षात्‌ अनुभूति होने से ही भगवान्‌ का पारमार्थिक प्रभाव 
पूर्णह्प से ज्ञाना जाता है--अन्यथा नहीं । [ अव भगवत्‌प्रभाव को जानने का 
फल कया होता है ? यह कहा जा रहा है-] सः मत्येषु-इस प्रकार जाननेताळा 
पुरुष मरणशीळ मनुष्यों में “मनुष्य? शब्द का तारभ्ये यह हे कि मचुष्याँ की 
ही ऐसा प्रभाव जानने की सामर्थ्य है. दूसरों की नहीं। असंमूढः खन्‌ 
सम्मोहचजित होकर [ अविद्या ही सम्यक मोह का ( अर्थात्‌ देहगेहादि 
अनात्मवस्तु में आत्माभिमान का ) मूळ कारण है, अतः 'असंसूढः' शब्द का 
अर्थ है संसार के हेतुभूत अज्ञानरूप मोह से सुक्त होकर ] सर्वपाप 
सभी प्रकार के पापों से अथात्‌ जानबुझकर किये हुए या विना जाने किए हुए 
सभी पापों से प्रसुच्यते- प्रकृष्टरूप से मुक्त हो जाता है। यहाँ प्र ( प्रकृष्ट ) 
शब्द से सूचित किया गया है कि इस प्रकार सुक्त होने पर संसार बन्धन का 
ओर कोई पापपुण्यरूप बीज अवशिष्ट नहीं रहता है । 

टिप्पणी ( १) श्रोधर-पू्श्होक में जैसा कहा गया है. उस प्रकार 
भावान के प्रभव के ज्ञान का ( स्वरूपज्ञान का ) फळ क्या है यह अब बताते 
Cy ~ ~ ~ _ ~ ~ 
हैं- जो सुझे अनादि अथौत्‌ सवका कारण होने से मेरा कोई आदि कारण 
नहीं हे, तथा मे अज ( जन्मरहित ) हूँ. एवं लोकमहेश्वर ( स्वगोदि सभी 
लोकों का महान्‌ ईश्वर) भी में ही हूँ., इस प्रकार जो जानता है वह मनुष्यों में 
सर्वे प्रकार से मोहरहित होकर समस्त पापों से सुक्त हो जाता हे । 

(२ ) शांकरानन्द्--तुम अपना महत्त्व जितना हो क्‍यों न कहो 
उसको सुनकर मेरी उससे कोन से प्रयोजन की सिद्धि होगी! ऐसी आशंका के 
उत्तर में कह रहे हैं-मत्येंछु--मरणशीलों में अर्थात्‌ सेकड़ो करोड़ों मरणशीळ 
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° २.8 में ~ ~ ~ 
पंडितों में यः--जो कोई मुमुछ होकर सद्‌असद्‌ विवेक एवं वैराग्यद्वारा 
असंमृढः-संमोह शून्य होकर ( विषयसमूह इष्टताबुद्धि को संमोह करता 
है उससे रहित होकर ) अर्थात्‌ विषयाशारूप पिठाची त्याग के वशीभूत न 
होकर सुख के समस्त साधनों का त्याग कर मेरे प्रसाद से सम्पन्न होकर श्रवण, 
मनन आदि से उतपन्न हुए ज्ञान के द्वारा अजम्‌-मैं अज हूँ अर्थात्‌ जन्म आदि 
से रहित [ जन्म आदि न होने में कारण कह रहे हैं ] अनादिम्‌--“न तस्य 
कश्चिञ्ञनिता न चाऽधिपः'। ( इसक कोई 'जनिता अर्थात्‌ सृष्टिकती एवं 
अधिपति नहीं है? ) इस श्रुति से आदि [ अर्थात्‌ जन्म आदिका निमित्त एवं 
उपादान रूप ] कारण जिसका नहीं है बह अनादि है इस छिए वे अज अर्थात्‌ 
नित्य । अनादिस एबं अजजत तो खरगोशके सींग भी है, इसलिए उसमें भी 
निद्यत्व होगा, इस प्रकार निलत्ब-लक्षण को अतिव्याप्ति होने के कारण अपना 
भावत्व, अदृश्यत्व, परम महत्त्व तथा श्रुति एबं तन्मूलक अनुमान के द्वारा 
ज्ञेयत्व को सूचन करने के लिए कह रहे हैं “लोकम हे₹वरम्‌? इत्यादि । जिसकी 
सन्निधिमात्र से लोक समस्त जगत्‌ चेष्टा करता है वह ईश्वर है । जिसप्रकार 
जड़ रथ रथी से चेष्टा करता है, उसी प्रकार सम्पूर्ण जड़ जगत्‌ चेतन से हो 
चेष्टा करता है। इसलिए जगत्‌ की चेष्टारूप क्रिया से उसके हेतु चेतन में सत्त्व 
भावत्व एवं परममहत्त्व का अनुमान किया जाता है 'य ईशः अस्य जगतो 
नियमेव’ (जो इस जगत का ईश हैं वह नित्य है ) ऐसी श्रुति भी है। 
इसलिए जो ईरबर अनादि, अज एवं महान्‌ हैं वह महेश्वर है अथात्‌ 
लोकमहेइत्ररम्‌--सडोक के महान्‌ ईश्वर के अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्रपंच के 
प्रवतंक को च “च? कार के द्वारा उस लोकमहेधर कूटस्थ, असंग, चिद्रप है 
यह सूचित कर रहे हैं। इस प्रकार साम्‌-- मुझ निर्विशेष परन्रह्मको जो 
वेक्ति--जानता है अर्थात्‌ साक्षात्‌ यही में हूँ? इस प्रकार अपने आत्मरूप से 
जो जानता हैं बह्‌ ब्रह्मविद यति सर्वपापैः-सकल पापों से अर्थात्‌ बुद्धि पूवक 
तथा अबुद्धिपूवेक कृत समस्त पापों से तथा पापों के काय दुःख, दुर्योनि एवं 
दुर्गेत से प्रमुच्यते-प्रभुक्त हो जाता है । पापसमूह से एवं पापके कार्यसमूह 
से उसका किंचितूमात्र भी सम्बन्ध नहीं होता है यही कहने का अभिप्राय है । 
्रह्मचिद्‌ स्वोत्मदर्शी बुद्धिपूर्वक पापाचरण हो ही नहीं सकता है, 
क्योंकि ऐसा होने से वह ब्रह्मविदू ही नहीं होगा-सारांशा यह है कि पापपुण्य- 
रूप कर्म के आचरण देह, जाति तथा वर्णाश्रम आदि में 'मैं और मेरा? रूप 
अभिमान से ही होते हैं। इसप्रकार अभिमान बिद्यमान रहने से तो वह ब्रह्मविद्‌ 
हो द्वी नहीं सकता। जो आत्मबुद्धि करता है उसी का नाम है ब्रह्मबिदू | 
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रह्म में आत्म बुद्धि होने से देह आदि में अहंभाव होता ही नहीं उक्त अभिमान 
होने से तो ब्रह्म में आत्मत्वभावना का अभाव होता है, क्योंकि तेज एवं 
अन्धकार के समान दोनों विपरीत प्रत्ययां का एक साथ अथवा क्रम से भी 
एक अधिकरण नहीं हो सकता । अनात्म में अहंभाव एवं उसके आश्रित 
जाति आदि में अभिमान नहीं रहने के कारण ही विद्वान्‌ से कर्म अनुष्ठित 
होते रहने पर भी उसका कतृ त्व नहीं रहता है इसलिए विद्वान्‌ का 
पापाचरण बुद्धिपूवक नहीं हो सकता है । यदि शांका हो कि देहात्मा के द्वारा 
पाप कर “मया पापं कृतम्‌? ( मैंने पाप किया है! ) इस प्रकार कहीं कतृत्व का 
प्रत्यय एवं अविक्रिय ब्रह्मात्म रूप से में कतो नहीं हूँ, इस प्रकार अकतृ त्व 
का प्रत्यय ये दोनों क्रम से एक ही पुरुष में हो सकता है, तो यह युक्त नहीं 
है क्योंकि ऐसा होने से साबीत्म्य दर्शन के बिच्छेद का प्रसंग उपस्थित होगा । 
इसलिए एक साथ सार्वात्म्य दर्शन तथा देह आदि में आत्मबुद्धि स्व 
पापाचरण--ये समस्त विह्वान्‌ में नही हो सकते हैं। भं ब्रह्मविद हूँ, मेरा 
दोष नहीं है? इस प्रकार की भावना से प्राणिसमूह की हिंसा अथवा 
यथेष्टाचरण जो करता है वह त्रह्मविद्‌ ही नहीं हैं, क्योंकि “सम्पूण भूतसमूह 
का सुहृद, शान्त इत्यादि ब्रह्मविद्‌ के छक्षणसमूह का उसमें अभाव है, 
इसलिए बुंद्धपूर्बक पापाचरण विद्वान्‌ नहीं कर सकता किन्तु अबुद्धिपूर्षंक 
यदि कहीं हो भी जाय तो ज्ञान के प्रभाव से उसकी निवृत्ति हो जाती है । अतः 
चह 'उभय प्रकार से पाप से मुक्त होता हैं? ऐसा कहकर ज्ञान के माहात्म्य की 
स्तुति की जा रही है । अथवा अनादिम्‌-अनादि अथोत्‌ जन्म आदि के 
कारण से वर्जित है इसलिए अज--अज अर्थात्‌ जन्म आदि सम्पूर्ण विकारों 
से शून्य लोकमहेश्वरम्‌ समस्त लोकों के महान्‌ ईश्वर अथोत्‌ निरतिशय 
एड्वर्यसम्पन्न तथा निग्रह्‌ एबं अनुग्रह का कतो च--एवं मोक्षदाता माम्‌ 
मुझको अथोत्‌ परमात्माको यो वेत्ति--जो जानता है भर्थोत्‌ शास्र एबं 
आधघाये के उपदेश से ज्ञात होकर मोक्ष की इच्छा से जो मेरी उपासना 
करता है सः मत्यंघु-मरण शीळों में अथोत्‌ स॒त्युमरस्तों में असंमूढः--असंमूढ़ 
(संमूढ़ अथोत्‌ सदसदूविवेक शून्य पुरुष से विलक्षण होने के कारण 
असंमूढ ), क्योंकि कामरूप अग्नि के द्वारा दह्ममानों में स्वयं उसका विषय 
नहीं होकर, मोक्ष की अपेक्षा करता हुआ श्रद्धा एबं भक्ति के साथ मेरी 
उपासना करता है, इसलिए उस प्रकार असंमूढ़ मेरा भक्त सबंपापैः-समस्त 
पापों से अथोत्‌ मन, वाणी तथा शारीर के द्वारा कृत पूव जन्मों के तथा 
इस जन्म के जितने पाप हैं उनसे अथोत्‌ ज्ञानकी उत्पत्ति के प्रतिबन्धक 
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रूप से विद्यमान उन सब पापों से मेरी उपासना द्वारा प्रतुच्यते--प्रकृष्टरूप 
से ( निःशेष रूप से) मुक्‍त होता है । 'ज्ञानमुत्पद्यते पु'सां क्षयात्‌ पापस्य 
कर्मणः? ( पापकर्म का क्षय होने से पुरुष को ज्ञान उत्पन्न हाता हे ) इस 
मृति से सत्त्वप्रधान मेरी उपासना द्वारा सम्पूर्ण पापों से मुक्त होकर ज्ञान 
प्राप्त करके मुक्त हो जाता हे, यही अश्र है॥ 


(३) नारायणी टीका-पूत्र इलोक में कहा गया है कि देवगण तथा 
महर्षिगण अति पूज्य एवं उत्कृष्ट सात्त्विक गुणों से सम्पन्न होने पर भी मुझ 
परमात्मा का [ अथोत्‌ सबके अहं (मैं) रूप से बिद्यमान शुद्ध चतन 
स्वरूप आत्मा का ] प्रभाव (यथाथ स्वरूप ) तब तक नहा जान सकते जव तक 
उनके देवत्व एवं महर्पित्व में ( देवशरीर तथा ऋषि शरीर में ) आत्माभिमान 
रहता है । देव, महपि तथा समस्त विश्वप्रपन्च मुझमें ( सवके अहं पद 
लक्ष्य आत्मां में ) कल्यित ( अध्यस्त ) होकर ही प्रतीत होते हैं, अतः उन 
सब अध्यस्त वस्तु को मुझसे कोई प्रथक्‌ सत्ता नहीं हे । सुवणं जिस प्रकार 
हार, वळय कंगन इत्यादि अळंकारों के अणु परमाणु में विद्यमान रहने के 
कारण सुवण को उनका उपादान कारण कहा जाता है, वास्तविक दृष्टि से 
सुचणे रूप उगादान ही वस्तु हे, हार, बळ इत्यादि तो सुवण को ही भूलकर 
नाममात्र से कहे जाते हैं, उसी प्रकार में ही ( आत्मा हो ) कल्पित होकर 
देव, ऋषि तंथा विश्व प्रपञ्च के रूप से प्रतीत हो रहा हैँ अतः में इस सबका 
आदि अर्थात्‌ उपादान कारण हूँ। फिर सुझसे अतिरिक्त दूसरी अन्य कोई 
चेतनसत्ता नहीं है, अतः इन सत्रका निमित्तकारण भी सें ही हुँ । यद्यपि 
सृष्टय़ादि व्यापारों में मेरा साक्षात्‌ कोई कठेत्व नहीं है, मुझ चेतन्य सत्ता के 
सान्निध्य से ही माया सृष्टि स्थिति प्रलय रूप कायै का सम्पादन कर र 
इसलिए मुझको निमित्त कारण भी कहते हें । इस प्रकार अभिन्न निमित्त- 
उपादान होने के कारण में सवशः अर्थात्‌ सर्व प्रकार से सभी दृहयमान 
वस्तु का आदि ( कारण ) हूँ, जव तक रज्जू में रान्ति से प्रतीयमान सप के 
सम्वन्ध में सत्यत्वबुद्धि रहती है तव तक रज्ज को जाना नहीं जाता हे, उसी 
प्रकार देव तथा महषियों की जब तक अपने देहेन्द्रियादि में एबं रान्ति से 
प्रतीयमान विश्वग्रपन्न में सत्यत्व बुद्धि रहती है, तब तक सबके अधिष्ठानरूप 
निल, सत्य मुकको वे जान नहीं सकते | सर्पत्व का मिथ्यात्व निश्चित होने पर 

ही रञ्ज का यथाथ स्वरूप प्रकट होता है, उसी प्रकार ( ९) जगत्‌ मिथ्या 
( अर्थात्‌ जीव तथा जगत्‌ कल्पित एव आत्मा में अध्यस्त है ) एवं ( २) सव 
भूतो के शुद्ध चतन्यृ रूप आतमा ( में ही एकमात्र सत्य वस्तु हूँ ( अतः 
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मैं ही सवका आदि हूँ ) किन्तु मैं खयं अनादि हूँ अर्थात्‌ मेरा कोई कारण 
नहीं है क्योंकि में स्वयंप्रकाश हूँ। अतः में अन्न ( जन्म रहित भी हूँ अथीत्‌ 
जन्म वृद्धि विपरिणाम, अपक्षय नाश आदि सर्ब विकारों से रहित नित्य तथा 
अविकारी हूँ ) एबं फिर (३) में हो छोक महेरवर हूँ अथीत्‌ में लोक हूँ 
अर्थात्‌ सबका प्रकाश हूँ । ( लोक्यते प्रकाइयते सर्वम्‌ अनेन इति ळोकः-जिसके 
द्वारा सब कुछ प्रकाशित ( ज्ञात ) होता हे, वह लोक अर्थात्‌ चित्‌ (ज्ञान ) या 
प्रकाश स्वरूप आत्या है] फिर जो कुछ प्रकाशित हो रहा है, वह युझ में अध्यस्त 
होने के कारण सुमसे प्रथक्‌ नही हे । अतः वह भी मैं ही हूँ. अथात्‌ में 
सर्वस्वरूप हूँ । पुनः मैं ही सबन्यापी होने के कारण महान्‌ ( सर्वश्रेष्ठ अनन्त 
ब्रह्म हू. और में ही सर्ब भूतो के ईश्वर [अन्तयीमी ( प्रेरक ) तथा कर्मफळ का 
विधाता हूँ। अतः मैं ही अज अनादि होने के कारण सत्य स्वरूप हूँ 
लोक होने के कारण ज्ञान ( चित) स्वरूप हूँ और महान्‌ होने के कारण में 
अनन्त स्वरूप ब्रह्म हँ, महान्‌ और इश्वर होने के कारण में पूर्णरूप से स्वतन्त्र 
( निद्यशुद्ध मुक्त ) हूँ यही मेरा यथार्थ खरूप हे । मेरे इस खरूपको जानने 
से जो फळ होता है घह श्रुति इस प्रकार कहती है--्ह्मविदाप्नोतिः परमू । 
तदेषाऽभ्युक्ता । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म। यो वेद निहितं गुह्यां परमे व्योमन्‌॥ 
सोऽश्न ते सवीन्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मगा विपश्चितेति ॥ ( ते० उ० ब्रह्मवल्ली २१) 
अर्थात्‌ जो त्रम को जानता है वह परम ब्रह्म को ( पर ब्रह्म के स्वप को ) 
प्राप्त होता है। ब्रह्म सत्यस्वरूप, ज्ञानखरूप ओर अनन्तस्बरूप है। जो 
जानता है कि यह ब्रह्म अपने हृदय गुहारूप परम आकाश में आत्मा के रूप से 
विद्यमान है वह ब्रह्मस्वरूप होकर सर्वकाम अर्थात्‌ परमानन्द को भोग 
करता है. आनन्द ही कामना की एकमात्र ढद्दय़ वध्तु है अतः 'स्वकाम' 
शब्द से यहाँ परमानन्द को ही सूचित कर रहा है। परमानन्दप्राप्ति 
होने पर ही सब पापों ( सब दूःखो ) की निवृत्ति तथा संसार से मुक्ति 
होती है। ] इसलिये भगवान कहते हैं जो मेरे इस स्वरूप को अपनी आत्मा से 


अभिन्न रूप से जानता है. वह असंमूद़ होता है अथोत्‌ अज्ञान एवं तत्काये 
( विषयासक्ति, काम, क्रोध आदि रूप सम्यक प्रकार के मोह) से रहित होता है. 
एवं शरीर में आत्माभिमान न रहने के कारण शारीर आदि से कृत सबं 
पाप से विमुक्त होता है । [ संमोह किस प्रकार से उत्पन्न होता है एवं उससे 
किस प्रकार से मनुष्य मोक्षरूप पुरुषार्थ के अयोग्य होता है; उसका भगवान ने 
पहले ही वर्णन किया है (गीता २।६२-६३ ) सर्वपाप शब्द का अर्थ है 
सभी पाप और पृण्य कर्म, जिसके फळ रूप से पाप ( दुःख ) रूप संसोरगति 
२ 
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प्राप्त होती है। पारमार्थिक दृष्टि से धर्म कमे या पुण्य भी पाप हो है 
कारण उसके परिणामरूप से भी दुःखमय जन्मश्त्यु के प्रवाह में भ्रमण 
करना पड़ता है। देहादि में आत्मबुद्धि कर जीव जब तक अहंकारविमृद्‌ 
होकर अपने को कती मानता है ( गीता ३।२७ ) तब तक ही पृण्य पाप रूप 
कर्म का फल उसको भोगना पड़ता है । ओर्‌ शरीयोदि से विलक्षण अज, 
अनादि, लोकम हेःधर, चेतन्यस्वरूप परमात्मा को अपनी आत्मा जानकर 
जब अज्ञान एबं तज्ननित मोह से शूरय होकर उस आत्मा की _ शरण लेकर 
आत्मा में स्थित रहता है तब क अर्थात्‌ मरणशीळ देह में देहीरूप 
रहते हुए भी उसको कोई पाप ओर पूण्य स्पर्श कर नहीं सकते । इसलिये 
श्रुति कहती है--अशरीर॑ वाब सन्तं नेनं पृण्यपापे स्प्रशातःः ओर गीता में 
भी कहँगे--“अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि ( गीता १८६६ ) [ एकमात्र 
भेरी (आत्मा की) ही शरण लेकर मुझमें चित्त समाहित रखने पर में 
स्वयं तुमको सब पाप से मुक्त कर दूंगा, इस विषय पर संशय मत करो। ] 
अतः प्रस्तुत श्छोक में “सर्वपापैः प्रमुच्यते' वाक्य का अर्थ है मेरे स्वरूप का 
ज्ञान होने पर अज्ञानरूप संमोह नष्ट हो जाता दै एवं सबदुःखका आल्यन्तिक 
निवृत्ति तथा परमानन्द की प्राप्ति अर्थात्‌ परम पुरुषाथरूप मोक्षकी सिद्धि 
होती है । अतः श्छोक में 'मर्त्येु सबंपापेः प्रझुच्यते? वाक्यका तात्पय यह है कि 
(क ) मरणशीळ लोक प्राप्त होकर भी अथवा ( ख ) मरणशीळ परिच्छिन्न 
मनुष्यदेह प्राप्त होकर भी ( अनादि अज छोक महेश्वर ब्रह्म के साथ 
ऐक्यानुभव कर ) सर्वपामों से पूर्णरूप से मुक्त होकर अमृत (सत्यु से 
रहित ) हो जाता है श्रुति में भी इस प्रकार असंख्य वचन हैं यथा-'अथ 
म्योऽस्तो भबति’ 'यं ज्ञात्वा मुच्यते जन्तुरस्रतःत्रं च गच्छति, ( क० उ०२ | 
३।८) इत्यादि । 


[ पूब॑बर्ती इलोक में भगवान्‌ ने अपने को लोकम हेर कहा केवछ जो 
. सबके आदि (कारण) होने के कारण वे महेश्वर हैं ऐसी बात नहीं। 
इसके अन्य कारण भी हैं । यही अब विस्तृत रूप से कहा जा रहा है ] 

बुद्धिज्ञानमसम्मोहः क्षमा सत्यं दमः शाम! | 

सुखं दुःखं भवोऽभावो भयश्चाभयमेव च ॥ ४ ॥ 

अहिंसा समता तुष्टिस्तपो दानं यशोऽयशः | 

भवन्ति भावा भूतानां मत्त एव एथग्‌त्रिघाः ॥ ५॥ 
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अन्वय--चुद्धिः ज्ञानम्‌, असम्मोहः क्षमा, सत्यं, दमः, सुखं, दुःखं, भवः 
अभावः भयं च भभयम्‌ एव च, अहिंसा, समता, तुष्टिः तपः, दानम्‌, यशः, भयदाः 
Lo इ, 
( इति एते ) भूतानाम्‌ प॒थग्‌विधा: भावाः मत्तः एच भवन्ति । 


अनुवाद्‌-सुभसे ही प्राणियों की बुद्धि, ज्ञान, असम्मोह, क्षमा, 
सत्य, दम, शम, सुख, दुःख, भव, अभाव, भय, अभय, अहिंसा समता 
तुष्टि, तप, दान, यश तथा अयश ये समस्त अनेक प्रकार के भाव उत्पन्न 


~ शतक 


होते हैं । 

भाष्यदोपिका । वुद्धिः--अन्तःकरण के सूक्ष्मादि [ अथीत्‌ सुद्दम, 
सूचमतर, सूक्ष्मतम ( आनन्द्गिरि ) ] विषय का अवधारण या विवेक करने 
को (निश्चय करने की) साम्ये की बुद्धि कहते है। ऐसे साम्यैवान्‌ पुरुष को 
ही बुद्धिमान्‌ कहा जाता हे । ज्ञानम्‌--आत्मादि पदार्थ का अवबोध अरथीत्‌. 
आत्म तथा अनात्म पदार्थ का स्वरूप ( तत्त्व) को जान लेना ज्ञान है । 
आत्मतत्त्वको जो जानते हैं उनको हो ज्ञानी कहा जाता है। असम्मोहदः--जों 
विषय बोद्धव्य ( जानने के योग्य) एवं कर्तव्य ( करने के योग्य) हैं वे 
जब प्रत्युत्पक्न अथोत्‌ उपस्थित हाते हैं. तब उन विषयों में अव्याकुळता से 
विवेक्रपूबेक्र ( अर्थोत्‌ आगे पीछे का बिचारकर ) प्रवृत्त होना 'असम्मोह' है । 
क्षमा--किसी के द्वारा अपनो निन्दा की जाने या ताडूना दी जाने पर भी 
निर्विकार चित्त रहना ( चित्त में विकार न होना ) क्षमा है । सत्य--कोई 
बिषय देखकर अथवा सुनकर अपनो जैसी अनुभूति हुई है ठीक उसी 
प्रकार से उस विषय को दूसरे की बुद्धि में पहुंचाने के लिए जो वाक्य का 
उच्चारण किया जाता है अथीत्‌ जो वाणी कही जाती हे उसको सस कहा 
जाता है। प्रमाण द्वारा जाने हुए विषय को उसी प्रकार से कहना ( प्रकाशा 
करना ) सत्य है ( मधुसूदन) ] दमः-बहिरिन्द्रियों को ( चक्षुः कणोदि 
इन्द्रियों को ) अपने विषयों से (रूप शब्दादि विषयों से उपशम अथोत्‌ 
निवृत्त करना ( हटाना ) दम है शमः-अन्तःकरण को विषयों से उपशम 
अर्थात्‌ निवृत्त करना अथीत्‌ अन्तःकरण की शान्ति शम है सुखम्‌ 
(अन्तःकरण के अनुकूल वृत्तिविशेष से उत्पन्न ) आह्वादि । दुःखम्‌ 
( अन्तःकरण के प्रतिकूल वृत्तिविशेष से उत्पन्न) सन्ताप । भवः-उदूभव 
( उत्पत्ति ) अधादः--भवके विपरीत अथौत्‌ असत्ता। भयं च-एवं भय 
अर्थोत्‌ त्रास अभयम्‌ च-भय के विपरीत निर्भयता। [ मधुसूदन सरस्वती 
कहते हैं कि श्लोक में "भयं तथा अभयम्‌! इन दो शब्दों के बाद जो दो “च? 
शब्द का प्रयोग किया गया हे उसमें एक “च? उक्त सबका समुच्चय करने के 
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लिये है अथात. 'बुद्धिज्ञानमसभ्मोहः इत्यादि श्लोक में जो समस्त भाव कहे 
गये हैं उन सभीका समुच्चय अथोत्‌ सभी को एकसाथ समभाने के लिए 
“व शाब्द का व्यवहार किया गया है। और अपर “च? शब्द, जो समस्त 
भाब अनुक्त हैं ( भीत्‌ जिनका शलोक में उल्लेख नहीं है यथा अबुद्धि 
अज्ञान इत्यादि) उनका भी समुच्चय कर ( अर्थात बुद्धि ज्ञान इयाद्‌ के 
साथ ग्रहण करना होगा, इस प्रकार) समझने के लिए व्यवहृत हुआ है ] 
ओर 'एब प्रसिद्धि अर्थ सें व्यवहृत हुआ हे अथोतू 'ये समस्त भाव सर्बेक्षोक 
में प्रसिद्ध है? यह अथे प्रकारा कर रहा है । ] अहिसा--प्राणियो को पीड़ा 
न पहुंचाना अथोत्‌ किसी जीव का उत्पीड़न नहीं करना । समता-चित्त का 
शमभाव अथीत्‌ अनुकूल तथा प्रतिकूछ अवस्था में चित्त की राग ज्य 
देषरहित अवस्था । तुष्टिः--सन्तोष अ्थोत्‌ जो कुळ प्राप्त होता है उसमें ही 
पयोप्त बुद्धि ( उसको यथेष्ट समझना) तपः--इन्द्रियसंयमपूवक शरीरको 
पीडन करना अर्थात्‌ शाक्षीय विधान के अछुसार इन्द्रिय तथा शरीरको 
सुखाना (गीता १७।१४-१७) दानम-अपनी शक्ति के अनुसार घनका विभाग 
करना ( दूसरों को बाँटना )। आनन्दगिरि के मतानुसार दान शब्द का 
यथार्थं अर्थ है उपयुक्त समय में उपयुक्त पात्र में द्रव्य वितरण करना 
( गीता १०-२०-२२ एवं २८ श्छोक द्रष्टव्य )। यशः--घर्म के निमित्त से 
होने बाळी कीर्ति ( छीकप्रशंसा ) अयशः--अधर्माचरण करने के निमित्त 
अकीर्ति ( छोकनिन्दा ) ( इति एते ) भूतानाम्‌-प्राणियों के पूर्वोक्त बुद्धि 
ज्ञान इत्यादि पृथगविधाः भावाः--नाना प्रकार. के भाव [ काये विशेष 
अपने कारण के साथ ( मधुसूदन) ] मत्तः एच--मुमसे अथोत्‌ सवोत्मा 
परमेश्वर से ही ( सन्निधिमात्र से ही) भवन्ति-प्राणियों के अपने-अपने कर्मे 
के अनुसार होते हें । प्रत्येक प्राणी के 'चेतन्य स्वरूप आत्मा की सन्निधि से 
ही वे जड़ भाव समूह चेतन्यवान्‌ होकर प्रकाशित होते हैं आत्माको अधिष्ठान 
कर उसकी. उत्पत्ति तथा नाश होते हैं, अतः सवोत्मा परमेश्वर से वे भाव- 
समूह प्रकाशित होते हैं, यह कहना युक्तिसंगत ही हुआ है । यही भगवान्‌ का 
लोकमहेश्वर॒त्व है। परन्तु आत्मा एक होने पर भी विभिन्न प्राणियों के जो 
विभिन्न भाव होते हैं उसका कारण यह हे कि प्राणियों के अपने अपने 
कमे के अनुसार विभिन्न संस्कार उत्पन्न होते हैं। उस संस्कारों के वेचित्रय- 
बशतः ही प्राणियों के भावों का भी वेचिञ्य दीखा जाता है । 


टिप्पणी । ( १ ) श्रीधर--पूववर्ती श्होक में भगवान ने कहा है- 
“मैं छोकमहदेश्वर हँ” । इस छोकमहेश्वरता को ही 'बुद्धि इत्यादि तीन 
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इलोकों द्वारा स्पष्ट करते हैं चुद्धिः-सार-असार का विवेक ( पार्थक्य का 
विवेचन करने की ) निपुणता ज्ञानस्‌--आत्मविषयक ज्ञान असम्मोहः 
सोह का (चित्त की व्याकुछता का) अभाव क्षमा-सहनशीछता सत्यम्‌-यथार्थं 
भाषण दमः--बाह्म इन्द्रियों का संयम शमः-अन्तःकरण का संयमं सुखम्‌ 
“यह अनुकूल है” इस प्रकार का अनुभव दुःखम्‌ सुख से विपरीत भाव 
( अर्थात्‌ 'यह प्रतिकूल है? ) इस प्रकार का अनुभव । भवः-उत्पत्ति अभावः- 
उत्पत्ति के विपरीत अथीत्‌ नाश भयम-त्रास अभयमू-भय के विपरीत 
( निर्भेय होना ) आगे इळोक में कहे जानेवाले 'मत्तः एच भवन्ति’ ( ये मुझसे 
ही होते हैं) इस वाक्य के साथ अन्वय है। अहिसा-दूसरे को पीड़ा 
देने से निवृत्त होना । समता-रागद्वेष आदि से रहित हो जाना तथा सिंत्र 
और अमित्र में ( वैरी में) समान भाव । हुष्टिः-प्रारव्ध के अनुसार जों कुछं 
मिले उसी में संतोष तपः-रारीरादि का तप जो आगे १७ वें अध्याय में कहा 
जायगा । दानम्‌-म्याय से उपार्जित घन आदि का सत्पात्र को अर्पण। यश३- 
सत्‌ कमे से अर्जित कीति ( प्रशांसा ) । अयशः-अपकीर्ति--ये ` अथीत्‌ बुद्धि, 
ज्ञान आदि तथा उसके विपरीत अबुद्धि, अज्ञान आदि नाना प्रकार के 
प्राणियों के भाव मेरे सान्निध्य से ही होते हैं । 


(२) शंकरालन्द-अपनी ( ईश्वर की ) उपासना के द्वारा सम्पूणं 
पापों से निमुक्त हुए मुसुक्षुओं को अपने से ही (इश्वर से ही) ज्ञान एबं 
ज्ञान का साधन प्राप्त होता है; ऐसा अब दो इलोकों में भगवान्‌ कहते हैं। 


ज्ञानस्‌--न्रह्म एवं आत्मा के एकत्व को विषय करता है, इस प्रकार का 
परोक्ष अथवा अपरोक्ष ज्ञान । बुद्धिः-बुद्धि अर्थात्‌ ब्रह्म में ही हँ', इस 
प्रकार जानने वाले पुरुप को ब्रह्ममात्रत्व निश्चयात्मिका बुद्धि । अखंमोहः-- 
“मैं ब्रह्म नहीं हूँ” इस प्रकार विपरीत भाव का पुनः उदय न होना। 
क्षमा-आ।ध्यात्मिक आदि उपद्रवों की सहिष्णुता । सत्यम्‌-यथार्थं बचन । 
"सत्य? शब्द त्रह्मचये आदि का भीं उपलक्षण हे । दमः-वाहरं की इन्द्रियों 
का निप्रह्‌। शमः-अन्तःकरण का विषयपप्रवृत्ति से' उपरम। अहिसा- 
ब्रह्मनिष्ठा के द्वारा सबंभूतों में विराजमान अपनी आत्मा की हिंसा न करना। 
समता-सवंत्र समदर्शन । तुष्टिः-अपने ( आत्मा के) आनन्द का अनुभव | 
तपः-चित्त की एकाग्रता दानमू-दान अथोत्‌ दंड का त्याग । मन के द्वारा, 
वाणी के द्वारा, शरीर तथा कमे के द्वारा प्राणियों को दंड ( पोड़ा) नहीं 
देना क्‍योंकि “इंडन्यासः परं दानम्‌ः ( दंडन्यास ही उत्तम दान हे? )] 
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ऐसा स्सृतिवचन है । यशः-यश अर्थात्‌ यह ब्रह्मविद है, इस प्रकार स्त्र 
कीति ( लोक प्रशंसा ), अयदाः-दुष्कीर्ति ( लोकनिन्दा) "अयश शब्द 
अबुद्धि, अज्ञान, संमोह, अक्षमा, असत्य, अदम, अशम एवं हिंसा आदि 
बिपरीत धर्मसमूह का उपलक्षण है । सुखम्‌-विषय सम्बन्धी सुख । दुःखम्‌ 
आध्यात्मिक आदि उपद्रबजनित दुःख । भवः-उत्पत्ति। अभावः-बिनाश | 
भयम्‌-भूतों से त्रास। अभयम्‌-अभय भयका अभाव। इस प्रकार 
प्रथगूविधाः-अनेक प्रकार से उक्त एबं अनुक्त काम, क्रोध, लोम, मोह, 
दृम्भ, दपं, असूया, अहंकार आदि भावाः-भावसमूह अथोत्‌ राजस एवं 
तामस बिकारसमूह अबुद्धि से लेकर अयश तक बन्धन के हेतुभूत गुणसमूह 
मेरे भजन से शून्य भूतो के ( प्राणियों के ) मत्त एव-मुझसे ही अर्थात. 
ईश्वर से ही भवन्ति-होते हैं अर्थात्‌ उत्पन्न होते हें । फिर बुद्धि से लेकर 
यश तक झुक्तिका साधन मेरे भजन करने वालों को मुझसे ही होते हैं, 
इसलिए मुमुक्षुओं कों मेरी उपासना अबश्य करना चाहिए। मेरी उपासना 
के द्वारा समस्त पापों की निवृत्ति होती है एबं साधनों के साथ ज्ञानकी 
सिद्धि भी होती है, यही भात्रहै। इससे 'संसारमोक्षस्थितिबन्ध हेतुः? 
( संसार मोक्ष, स्थिति तथा बन्ध का हेतु है? ) इत्यादि श्रुतियों में प्रसिद्ध 
संसारबन्धन का कारणत्व एवं संसार मोक्ष का कारणत्व का अपने में ही 
प्रतिपादन किया गया हे । इससे मुमुक्षु के द्वारा ईश्वर भजनीय है, यह 
सिद्ध हुआ ४-५ इन दोनों श्छोकों का अर्थ इस प्रकार है । 


(३) नारायणो रीका-पूर्वं श्लोक में भगवानने अपने को “छोक- 
महेश्वर” कहा है अर्थात्‌ में टोक ( सतरप्रकाशाक ) हूँ, में महान्‌ ( स्वव्यापी 
अनन्त ) हूँ अतः बाहर में स्थूळ र्य रूप में एव भीतर में सूद्धम वृत्ति के 
रूप में जो कुछ प्रतीत होता है वह सव में ही हूँ. अथोत्‌ में सबस्वरूप हँ ओर 
में सबका इश्वर भी ( अन्तर्यामी रूप से प्रेरक तथा शासक भी ) हूँ, यह 
कहा है । तात्पर्य यह है जगत प्रपञ्च माया से ( कल्पना शक्ति से ) मुझे 
अधिष्ठान करके प्रतीत हो रहा है। अध्यस्त की सत्ता अधिष्ठान से पथक 
नहीं होती है अतः मैं श्रान्त से सर्व रूप से प्रतीत हो रहा हूँ--मैं ही उनको 
सत्ता तथा स्फूर्ति देकर प्रकाश कर रहा हूँ और मेरी सन्निधि से ये सब 
प्रेरित होकर अपने-अपने कार्य कर रहे हैं अतः में ईश्वर भी हूँ । अब भगवान्‌ 
अपना महत्त्व अर्थात्‌ सबं स्वरूपत्व स्पष्ट कर रहे है बुद्धिः-अन्तःकरण के 

सूदमाथ का विवेचन करने की साम्यै। शास्रबिहित कम आदि के 
अचुष्ठान द्वारा चित्तशुद्धि होने पर बुद्धि सूक्ष्मता को प्राप्त होकर जड़ यों से 


CC-0. Ankur Joshi Collection Gujarat. An eGangotri Initiative 


विभूयोगः ] गीता २९ 


चेतन आत्मा का प्रथकत्व निश्चय करने में समर्थ होती है। इस प्रकार 
निश्चय के पश्चात्‌ आत्मतत्त्व का जो अनुभव होता है वही ज्ञान है । ज्ञान 
होने से आत्मा से अतिरिक्त सभी वस्तु का मिथ्यातव निश्चय होने पर कोई 
विषय को प्राप्ति के लिये व्याकुळता (मोह ) नहीं रह सकती अतः आत्म 
तथा अनात्म वस्तु का स्वरूप ज्ञात होने पर संमोह नहीं रहता है अर्थात्‌ 
असंमोहः प्राप्त होता है । संमोह न रहने पर अथोत्‌ विषयां का मिथ्यात्व 
तथा एकमात्र आत्मा का सद्यत्व अनुभव होने पर ( देतबुद्धिका नाश होने 
पर ) किसी से ताड़ित होने पर भी चित्त में कोई विक्रार उपस्थित नहीं 
होता है। वही क्षमा है। इस प्रकार के युगो से युक्त विद्वान्‌ सत्यखरूप 
आत्मा में प्रतिष्ठित रहने के कारण सत्य ही भाषण करता है। एवं उसका 
दम (वाह्य इन्द्रियां की अपने-अपने विषयों से निवृत्ति) एवं शम 
(अन्तःकरण का निग्रह ) स्वतः ही रहता है, अतः मन में कोई विक्षेप का 
कारण न रहने से वह आत्मानुसंधान में तसर होकर यथार्थं धमे का 
आचरण करता हे एवं उस के फलरूप से सुख को ( आत्मा के अनुकूल 
आहादको ) प्राप्त होता है। इन आठो वृत्तियाँ निवृत्तिमागे का अनुसरण 
करने वाले विद्वान्‌ की होती हैं। अब प्रवृत्ति मागे में चलनेवाले पुरुषों की 
वृत्तियाँ कही जाती हैं। उनकी विषयासक्ति रहने के कारण इस प्रकार 
कार्य करना पड़ता है जो आनन्दरूप आत्मा के अनुभव के प्रतिकूल 
होता है। यही अधर्म है। इसके परिणाम रूप से दुःखरूप 
चित्तवृत्ति का उद्य होता है। फिर जिसकी विषयाभिमुखी वृत्ति है उसका 
भव ( उत्पत्ति ) तथा अभव (नाश) भी अबइयंभावी हैं ओर जब तक 
जन्म तथा मृत्यु है तब तक भय भी ( आगामी दुःखके निमित्त त्रास भी ) 
रहेगा। इस प्रकार अज्ञानी विषयासक्त जीबों की वृत्तियों को वर्णन कर 
पुनः मुक्तिकामी ज्ञानी के भावों को बतलाते हें । जिस विवेकी पुरुषने 
आत्मा का ही सत्व निश्चय किया है उसकी दृष्टि में अपनी आत्मा से 
अतिरिक्त दूसरी कोई वस्तु की सत्ता न रहने के कारण अभय सदा ही 
विद्यमान रहता है। अतः आत्मा से आत्मा की हिंसा करने की प्रवृत्ति 
नहीं हो सकती । अतः वह अहिंसा में स्थित रहता हे [ सर्वत्र आत्मबुद्धि 
न रहने से यथार्थ अहिंसा होना सम्भव नहीं है । ] इस प्रकार अहिंसा में 
प्रतिष्ठित होने पर वह योगी स्वतः ही सबेत्र समता को प्राप्त होता है अथोत्‌ 
शत्रु मित्र इत्यादि में समभावापन्न होता है। समत्व ही यथार्थ योग हैं 
(गीता २।४८) अतः चित्त का किसी प्रकार से विक्षेप न रहने के कारण सबेदा 
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तुष्टि (जो कुछ प्राप्त हो जाय उसमें सन्तोष या पर्याप्त बुद्धि) रहती है । 

तुष्टि रहने पर मन तथा इन्द्रियों की आत्मा में एकाग्रता सम्भव होती हैं! 

यही परम तपः है क्योंकि महाभारत में कहा है 'मनखस्चेन्द्रियाणाञ्च ऐकाग्यं 

परमं तपः? | इस प्रकार अवस्था प्राप्त होने पर जीवन का सबसे श्रेष्ठ दान 

सस्भव होता है अशीत. सघसे उत्तम पात्र आत्मा में जीवात्मा का समपण 

होता हैं। जीवात्मा का परमात्मा में बलिदान होने पर ही मनुष्य जीवन की 

परमपुरुषा्थ की ( मोक्ष की ) सिद्धि होती है। इस प्रकार सिद्ध पुरुष का ही 

यशा--चिरस्थायी होता हैं । अतः पशु के समान आहार, निद्रा, मैथुन में जो 
भूखे आसक्त रहकर दुळेभ मनुष्य जीवन को वृथा व्यतीत करता है बहू तो 
शिष्ट पुरुषों से निन्दित होकर बराबर अयशा-ह्ी प्राप्त होता है इस प्रकार 
त्ति तथा निवृत्ति मार्ग में चलने बाळे प्राणियों के यद्यपि नानाविध विरुद्ध 
भाव होते हैं तथापि वे शोभनीय अथवा अशोभनीय सभी भाव परमात्मा से ही 
उत्पन्न होते हैं एवं उनसे वे प्रथक भी नहीं है, जिस प्रकार स्वप्न दृश्य में 
जितना भाव दीखते है (बुद्ध अबुद्धि, ज्ञान-अज्ञान, संमोह-असंमोह, सु 
दुःख हिंसा-अहिंसा इत्यादि ) वे खप्न दृष्टा से ही उत्पन्न होते हैं. अथोत्‌ 
स्वप्नदृष्टा स्वयं ही उन सव विरुद्ध भावों से प्रतीत होता है। ये सब भाव 
मायिक हैं, अतः इनसे आतमा के अद्वेतत्व की हानि नहीं होती हैं। 

[ चतुर्थ इलोक में 'भयन्चाभयमेव 'च? पद्‌ भें दों 'च' शब्दों का 
तोय भाष्यदीपिका में स्पष्ट किया गया हँ। ] इन दो इळोकों में जो 
कहा हैं उनका तात्पये यह है कि केवल-बाहर में दृश्यरूप से प्रतीत हुए 
भावपदार्थ को भगवान्‌ का रूप समझकर उन भावों से भगवान्‌ की पूजा 
करनी होगी यह वात नहीं हें किन्तु बाहर तथा भीतर सब भावों को ही 
भगवान में समपेण करते हुए उनकी पूजा करनी होगी। यही भगवान्‌ 
आगे भी कहेंगो-'तमेव शरणं गच्छ सर्बेभावेन भारत? इत्यादि (गीता १८।६२) 
अर्थात्‌ हे भारत (अजुन ) तुम सर्वभाव से (शरीर, वाणी तथा मन की 
बृत्तिसे) सवे प्रकार से ईश्वर का ही आश्रय ग्रहण कर उस ईश्वर के 
अनुग्रह से परम शान्ति अथोत्‌ मोक्ष नामक विष्णु के परम (श्रेष्ठ) धाम को प्राप्त 
होओगे। दुग सप्रशती भी प्रमाण है कि देबताओंने स्वराज्य प्राप्त 
करने के लिए देवी को ( महामाया को ) नानाभावा से अथोत्‌ बुद्धि, निद्रा, 
क्षुधा, तृष्णा, क्षान्ति ( क्षमा ) लज्जा, श्रद्धा, स्मृति, दया तुष्टि, भ्रान्ति 
इत्यादि रूप से नमस्कार किया है ( सप्तशती अध्याय ५) भगवान के परमधाम 
' (मोक्ष ) प्राप्ति करने के लिए इससे सुगम उपाय ओर दूसरा नहीं हैं । 
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लोक महेश्वर का ओर परिचय दे रहा हूँ, छुनो-] 
महर्षयः सप्त पूर्वे चत्वारो मनप्रस्तथा । 
सङ्लाचा मानसा जाता यषां लोक इमाः प्रजाः ॥ ६ ॥ 


अस्ययः-पूर्वं सप्त महर्षयः, तथा चस्वारः मनवः मङ्गाचाः, मानसाः जाताः, 
छोके येषास्‌ इमाः प्रजाः | 

अजुवाद- सृष्टि के आदिकाळ में मेरे प्रति दृढ्भक्ति-सम्पन्न सात 
महर्षि एवं चार मनु मेरे मन से उत्पन्न हुए हैं जिन मनु और महर्षियों की 
रची हुई ये और अचररूप सब प्रजाएँ लोक में प्रसिद्ध हैं । 


भाण्यदीपिका--पूर्वे-अतीतकाळ सम्वन्धी ( अतीत कालवर्ती अथोत्‌ 
सृष्टि के आदि काळ में आविर्भूंत हुए) सत्त महषयः तथा चत्वारः 
मनवः--सप्त महर्षि तथा चार सनु मङ्गावोः-मद्ूतभावना अर्थात्‌ 
मुझमें ( सर्वज्ञ सर्वेश्वर में) जो भाबना अथवा चिन्ता में तत्पर रहने के 
कारण मेरे भाव को प्राप्त हुए थे अथीत्‌ मेरा (सर्वव्यापी विष्णु का) 
ज्ञान तथा ऐश्वयेरूप सामथ्यै (शक्ति ) से युक्त हुए थे। [ भक्त अपने 
भात्र ( भावना) के द्वारा भगवान्‌ के साथ युक्त रहने से भगवान्‌ के 
भाव का अर्थीत्‌ बैष्णची (ईश्वरीय) शक्ति (ज्ञानेश्रय्यै इत्यादि का) स्वाभाविक 
रूप से भक्तों में आविभोव होता है। सप्त महर्षि तथा चार मनु भी दृढ़ 
भक्तियुक्त रहने के कारण ज्ञानेश्वय्योदि भगबरशक्ति से सम्पन्न थे, यही 
कहने का अभिप्राय है। श्रुति में 'सदेव सौम्य इदमग्र आसादेकमेवा- 
द्वितीयम्‌? ( छा० उ० ६।२।१) अथीत्‌ सृष्टि के पहले यह नामरूप क्रियात्मक 
एक अद्वितीय सत्‌ रूप से विद्यमान था। प्रश्‍न होगा उस समय अद्वितीय 
सचता से प्रथक्‌ खी शरीर न रहने के कारण सृष्टि कैसे हुई ! इसके उत्तर में 
कह रहे हैं--सप्त महर्षि अथीत्‌ रगु प्रश्नति { श्रगु, मरीचि, अत्रि, पुलस्य, 
पुळह, क्रतु तथा वशिष्ठ ) सात महर्षी । जो वेद तथा वेदार्थ के द्रष्टा थे 
एबं सर्वज्ञ थे एवं ज्ञान अथोत्‌ ब्रह्मविद्या सम्प्रदाय के प्रवर्तक थे इस लिए 
उनको महर्षि कहा जाता है।] एवं साबणे .( सबर्णी के पुत्र) नाम से 
प्रसिद्ध चार मु मद्भावा मानसाः जाताः--मेरे मन से ही ( मन के संकल्प 
से ही) उत्पन्न हुए थे, योनि से उत्पन्न नहीं हुए अर्थात्‌ चे मुझ हिरण्य- 
गर्भात्मा से ( संकल्प बळ से ) ही स॒ष्टिकाळ में प्रादुभूंत हुए थे इस सम्बन्ध में 
पुराण का वचन इस प्रकार है--'भ्रंगुं मरीचिमन्निशच पुछस्त्यं पुलहं क्रतुम्‌। 
वशिष्ठ च महातेजाः सोऽसुजन्मनसा सुतान्‌। सप्त ब्रह्माण इत्येते पुराणे 
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निश्चयं गताः? ॥ [ उनका जन्म योनित्र ( स्री पुरुष के संसर्ग से उत्पन्न ) नहीं 
होने के कारण बिशुद्ध है । अतः समस्त प्राणियों में वे श्रेष्ठ हैं यही यहाँ कहने 
का अभिप्राय है । (मधुसूदन ) ] 

येषाम्‌-जिन महर्षियों तथा मनुओं की ही रची हुई इमाः प्रजाः 

ये चर तथा अचररूप सव प्रजाएँ लोके--लोक में प्रसिद्ध हैं । [ मधुसूदन 
सरस्वती के मतानुसार इछोक के प्रथम पाद का ऐसा भी अन्धय किया जा 
सकता है-महषंयः स्त -श्गु प्रभृति सात महर्षी पूर्व-उनसे भी पूर्चवर्ती 
चत्ग(रः ( महर्षयः )--सनक आदि चार ( सनक, सनन्दन, सनातन तथा 
सनत्कुमार ) महर्षि मनवः तथा-ततथा स्वायम्भूच आदि चोरह मनु 
( सद्भावाः मानसाः जाताः इत्यादि के अन्वय तथा व्याख्या पहले के अन्वय और 
व्याख्या के समान है । ) येवां लोके इमाः प्रजाः-जिन शगु आदि सात 
भोर सनकादि चार महर्षी तथा चौदह मनुओं की इस लोक में जन्म और 
विद्याप्रा प्त के द्वारा ये ब्राह्मणादि समस्त प्रजा सन्ततिभूत हैं। ] 'थेषाम्‌ 
लोके' इत्यादि पद्‌ का 'येषाम्‌’ शब्द का 'येभ्यरः अर्थ करके भी अर्थात्‌ जिनसे 
इहलोक में प्रजाएँ सृष्ट हुई हैं, ऐसी व्याख्या को जा सकती है। 

टिप्पणी । (१) श्रोघर-महषंयः सप्त-श्रगु आदि सात महर्षि 

[ सप्त ब्रह्मण इत्येते पुराणे निश्चयं गताः? (महाभारत शान्तिपव २०८५ ) 
इत्यादि वचनों के अनुसार सात ब्रह्मा पुराणों में प्रसिद्ध हैं ] पूर्वं चत्वारः 
उनसे भी पूर्ववर्ती चार सनकादि महर्षि तथा मनवः--तथा स्वाग्रम्सुव आदि 
( चोदह ) मु यद्गावाः-मेरे भाव से युक्त अर्थात्‌ गेरा भाब ( प्रभाव) 
जिनमें विद्यमान है एसे ये सब म.नसाः जाताः-मुज्ञ दिरण्यगर्भस्वरूप 
परमेश्वर के मन से ( संकल्पमात्र से ) उत्पन्न अर्थात्‌ आविभूत हुए हवं । 
[ परमेश्वर का प्रभाव किस प्रकार से है यह बताते हैं-] येषां लोके इमाः प्रजाः- 
जिन श्रु आदि तथा सनक्रादि ऋषियों की और मनुओं की यथायोग्य पुत्र- 
पौत्रादि एवं शिष्य-प्रशिष्यादि के रूप में छोक में बढ़ी हुई ये ब्राह्मण आदि 
प्रजा उत्पन्न हैं । 

(२) शंकरानन्द-- भवन्ति भावा भूतानाम्‌? 'सब प्राणियों के भाव 
(पूवोक्त बुद्धि आदि भाव ) मुझ परमात्मा से ही होते हैं? इत्यर्थक वाक्य के 
द्वारा अपने का भुमुक्षुओं के उपास्य होने में कारणत्व, दुष्ठनिप्रहक एवं 
शिष्ट पुरुषों के अनुग्रह में सामथ्यै, बन्ध मोक्ष का हेतुत्व, सर्वतन्त्र स्वतन्त्रता, 
सवक्षत्व एवं सबश्वरत्व का सूचन कर अब सामान्य रूप से मन्दबुद्धि वालों की 
भज्ञनीय अपनी विभूतिरूप बस्तु को दिखळाते हैं-- 
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सवे प्रथम सत्त-सात अर्थात्‌ श्रगु से लेकर वशिष्ठ तक सात मद्दषंयः- 
महषिगण तथा-तथा पूर्व-उनसे भी प्राचीन स्वायम्भूव आदि चत्मार+-- 
चार मनबगः--मलु जगत्‌ के उत्पादक परत्रह्म के संकल्परूप मानसाः जाताः-- 
मन से उत्पन्न हुए हैं, इस लिए वे मद्भाबाः_मद्भाव हैं ( सुर परमेश्वर की 
भावना ( विभूतियाँ ) हैँ) लोके--तिन लोकां में येषामू- गु आदि की 
एवं स्वायम्भुव आदि की जो दृश्यमान स्थावर जंगमात्मक प्रजाः--अ्रजाएं हूँ 
इमाः-ये सभी मेरी विभूतियाँ ही हैं। कहने का अभिप्राय यह है कि यहद 
चराचरात्मक समस्त विश्व सुम ब्रह्म की ही विभूति हैं । 


(३) नारायणो ठीका-पूर्बेचर्ती इलोक में भगवान्‌ ने कहा है कि प्रत्येक 
प्राणी के भीतर बुद्धि आदि जितनी वृत्तियाँ हैं. वे सब नाना प्रकार के भाव 
मुझसे ही (मेरी सन्निधि से माया से ही) उतन्न होते हैं। जो भगवद्धक्ति- 
हीन व्यक्ति उन सघ भावों को अपने भाव मान कर अहंकार से कमे करता 
है उसके लिये ये सब भाव बन्धन के कारण होते हैं किन्तु जो भक्त इनको 
मेरा ही रूप मान कर प्रति भाव में (वृत्ति में) सुमको प्रतिष्ठित कर मेरी 
उपासना करता है उसके लिए वे भाव युक्ति के साधन बन जाते हैं। अब 
भगवान्‌ कह रहे हैं कि केवळ भीतर की वत्तियाँ हो नहीं बाहर के जितने 
स्थावर जंगमात्मक विश्व प्रपञ्च हैं वे भी मेरे ही भाव ( विभूतियाँ ) हैं। इन 
सभी की सृष्टि कैसे हुई ? यह वतलाते हैं। भ्रगु आदि सप्त महषि एवं उनके 
पूर्ववर्ती सनकादि चार महर्षि तथा स्वायम्भुव आदि चौदह मनु ( स्वर्ग, प्रथिवी 
तथा पाताळ इन तोनों लोक में जिसने स्थावर जंगमात्मक पदार्थ दीखते हैं, 
वे जिनकी प्रजा है अथोत्‌ वे जिनसे उत्पन्न हुए हैं, वे महर्षि, मनु आदि मेरे 
मन से ( मायारूप कल्पना शक्ति से ) उत्पन्न हुए हैं। जब वे ही कल्पित हैं तो 
उनके सृष्ट हुए विश्व ब्रह्माण्ड भी कल्पित ही हैं अथोत्‌ में (परन्रह्म) ही एकमात्र 
सत्य वस्तु हैँ और सव माया से मुझमें अध्यस्त हैं। अतः सभी भाव में ही हँ, 
इस प्रकार की भोवना से मेरी उपासना करने पर जीव मुक्त हो जाता है । 


[ पूवेबर्ती तीन श्लोकों में भगवान्‌ किस कारण से लोकमहेश्वर है 
उसे उन्हाने अपने मुख से निर्णय किया हें । भगवान्‌ के यह लोकमहेश्वरत्ब को 
अथात्‌. सोपाधिक प्रभाव ( ऐश्वर्य) को जानने से क्या फल होता है, यह्दी 
अब कहा जा रहा है--] 


एतां विभूति योगश्च मम यो वेत्ति त्ततः | 
सोऽविकम्पेन योगेन युज्यते नात्र संशयः ॥ ७॥ 
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~ ~ 


अन्वयः--यः मस एतास्‌ ब्िभूतिम्‌ योगञ्च तत्वतः चेत्ति सः अविकम्पेन 


~ 


योगेन युज्यते, भत्र संशयः न भस्ति | 


अनुवाद--४-६ इलोकों में उक्त भेरी विभूतियाँ एवं मेरे योग को 
(चेसी सृष्टि करने के साम्थ्यैरूप परमेश्वयेको ) जो यथार्थरूप से जानता है 
बह अविचलित ( दृढ़ ) योग के द्वारा युक्त होता है अर्थीत्‌ सम्यक दर्शन में 
( तत्त्वज्ञान में ) स्थिरता प्राप्त कर सकता है, इस विषय में कोई संशा प नहीं हैं । 


भाष्यदीपिका-यः-जो व्यक्ति मम-सेरी अर्थात्‌ परमेश्वर की 
एतां--यह अर्थात्‌ ४-६ श्लोकों में जिसप्रकार मेरी ( अर्थात्‌ सुझ सवीत्मक 
स्वरूप की ) जिन विभूतियों का बिस्तार से वर्णन क्रिया गया है उन (वभूति-- 
विभूतियों को अथोत्‌ ( 5विधरूप से ) भूति ( बुद्धि ज्ञान प्रश्नति एवं ऋषि 
तथा मनुके रूप में मेरी सवोत्मभाव से अवस्थिति को) योगं च--एवं 
योग को [ “योग शब्द का अर्थ है युक्ति ( कोशछ अथवा सामथ्ये ) अथौत्त्‌ 
मायिक घटना की ( अघटनघटनपटीयसी माया के द्वारा उस-उस रूप में 
संघटन रचना करने का ( अथवा प्रतीति कराने का जो कौशल अथा सामथ्यै 
है उलको) योग कहा जाता है आथवा योगैश्वर्यं साम्य, सर्वज्ञस्य इत्यादि 
जो समाधि योग के फल के रूप से प्राप्त होते हैँ वे योगज (योग से उत्पन्न ) 
होने के कारण योग कहा जाता है । भगवान्‌ की शक्ति तथा ज्ञान का लेश- 
मात्र प्राप्त होकर ञ्चगु आदि महर्षिंगग एवं मनु आदि प्रजापतिगण लोगों के 
ऊपर शासन करने में समर्थ हैं एवं सर्वज्ञ नाम से अभिहित हुए हैं । अतः 
भगवान्‌ के अनन्त ऐश्वर्य तथा सर्वज्ञत्वादि रूप योग है, इस विषय में और 
संशय क्या है ? ऐसे योग को-तस्वतः-यथावत्‌ अर्थीत्‌ गुरु तथा शासन के 
उपदेश के द्वारा सबंप्रकार संशयशून्य होकर मेरे स्वरूप को ठीक-ठीक रूप से 
वेत्ति -जानता है । [ जानने से क्या होता है अथोत्‌ इस जानने का फल 
क्या होता है ! यह अव कहा जा रहा है--] 
सः--वह्‌ । अचिकस्पेन योगेन युज्यते--अविचलित योग से युक्त 


होते हैं ( अथीत्‌ सम्यक्‌ ज्ञान की स्थिरतारूप समाधि से युक्त हो जाता है )। 
अन्न संशयः न--इस विषय में कुछ भी संशय अथोत्‌ प्रतिबन्ध नहीं हैं । 


टिप्पणी--( १ ) श्रीधर--भगवान्‌ की जिन विभूतियाँ आदि के 
सम्बन्ध में कहा गया उनके यथार्थ ज्ञान का फळ अब बताते हैं-एताम्‌ 
मम विभूतिम्‌-इस श्रृणु आदि रूप मेरी विभूति को योगम्‌ च-ओर 


(७-0. Ankur Joshi Collection Gujarat. An eGangotri Initiative 


>, 


विभूतियौगः ] गीता २९ 


ऐश्वयेरूप योग को यः तत्त्वतः वेत्ति--जो तत्त्व से ( यथाथरूप से ) जानता 
है सः-बह अविकम्पेन योगेन--अविचळ अर्थात संशयरहित योग द्वारा 
( सम्यग्‌ दर्शन अर्थोत्‌ पर्णं ज्ञान द्वारा ) युज्यते-युक्त हो जाता है न अत्र 
संशयः--इसमें संशय नहीं है । 

(२) शांकरामन्द्-इस प्रकार के योग से उत्पन्न हुए अपने ऐश्वयै 
एवं विभूति का प्रतिपादन करके इन दोनों को जो सम्यक प्रकार से जानता है 
उसके उक्त दर्शन का फल क्या होता है उसे कह रहे हैं-मम--मेरी अश्रीत. 
निर्विशेष परत्रह्म को एतां--इसप्रकार से प्रतिपादित विभूति--विभूति को 
( मुझमें माया से जो अनेक प्रकार से दृश्यपदार्थ प्रतीत हो रहे हैं, उन 
बिभूति को) अर्थात्‌ मेरी सवोत्मा को योगं च--एवं योग को (माया के 
योग से उत्पन्न हुए ऐश्वर्य को) अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति, प्रय, प्रवेश, नियमन, 
निम्रह एवं अनुग्रह आदि की सामभ्ये को तत्त्वतः--तत्त्व के द्वारा--यथाथे 
रूप से यः--जो विचक्षण पुरुष शांख् एवं आचाये के उपदेश से उत्पन्न 
हुए विवेकज्ञान के द्वारा वेत्ति--जानता है. अथोत्‌ यह जगत्‌ नहीं है, किन्तु 
परमात्मा का स्वरूप हो है, इसप्रकार सबके मेरे हो स्वरूप होने के कारण 
मुझको ही बन्ध, मोक्ष एवं सवके कारण के रूप से सम्यक्रूप से ( ठीक- 
ठीक ) जानता है, सः--वह सुमुछ अविकस्पेन-अविकम्प ( अविचलित 
अर्थात्‌ बिकल्प से रहित) योगेन--योग के द्वारा ( मेरी उपासना रूप योग के 
द्वारा ) युज्यते- युक्त होता है। मोक्ष को इच्छा से सवत्र विरक्त होकर श्रद्धा 
एवं भक्ति से 'वासुदेध ही सब कुछ हैं? इस प्रकार सर्वत्र ब्रह्मबुद्धि के द्वारा 
भेरी उपासना करता है, न अन्न संशयः--इसमें संशय नहीं है। मुमुक्ष 

न्य सब चिन्ता छोड़कर श्रबणादि में निष्ठा के द्वारा सेरी ही उपासना करता 
है, इसमें संशय करना नहीं चाहिए, यही कहने का अभिप्राय है । 


(३) नारायणी टीका-पूर्व इळोक में कहा गया है कि बुद्धि, ज्ञान, 
असंमोह इत्यादि समस्त भाव मुझसे ( मेरी मायादक्ति के प्रभाव से ) उत्पन्न 
होते हैं. अथीत्‌ अहंपदळक्ष्य शुद्धचेतन्यस्वरूप आत्मा के अतिरिक्त इन सब 
भावों की कोई एथक सत्ता नहीं है। ओर श्रगु आदि महर्षि तथा मनु आदि 
भी मेरा मनसे ( संकल्प से अथोत्‌ माग्राशक्ति से ) उत्पन्न होने के कारण 
उनसे जो सब प्रजा सृष्ट हुई हैं अथोत्‌ विश्व प्रपञ्च का विस्तार हुआ है 
वे भी कल्पित (मायिक) ही हैं। अतः उन सबकी भी मुझसे अतिरिक्त 
कोई प्रथक्‌ सत्ता नहीं रह सकती । वे सब मेरी विभूतियाँ हैं क्योंकि मेरी 
मायाशक्ति मुझ नित्यशुद्ध अविक्रारी परमात्मा को बुद्धि आदि तथा महषिंसनु 
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आदि को उत्पन्न कर उस-उसरूप में वि ( विविध अर्थीत्‌ नाना प्रकार से ) 
मेरी भूति अर्थात्‌ बेभव अथवा मेरी अवस्थिति प्रतीत करा रही है। जो 
प्रयत्नशीळ मुमुक्ष गुरु तथा शाख के उपदेश अनुसार साधनाभ्यास कर 
चित्तशुद्धि प्राप्त कर विवेक विचार द्वारा इन विभूतियों के स्वरूप को तत्त्व से 
( यथार्थं भाव से ) जानता हे अर्थात्‌ वे सब वस्तुतः मैं ही हूँ ( उनके नाम- 
रूप मायामात्र हैं ) इसप्रकार मेरा सर्वोत्मकत्व निश्चय कर लेता हे एबं साथ- 
साथ मेरे योग को ( उन सबकी अर्थात्‌ विश्वप्रपञ्च की ) सृष्टि, स्थिति तथा 
नाश करने की सामर्थ्यं को ) तत्त्वतः ( ठीक-ठीक ) जानता है ( १) योग- 
शब्द का अर्थ हे युक्ति ( उपाय ) या अघटनघटनसाम्यै अर्थात्‌ निष्क्रिय, 
निरवद्य, निगुण, असंग, अद्वितीय होते हुए भी में जो सृष्टि, स्थिति, प्रलय 
कतो हूँ. बह मेरी अघटनघटनपटीयसी अनिर्षंचनीया मायाशक्ति अर्थोत्‌ 
स्वभावसिद्ध कल्पनाशक्ति के योग से ही सम्भत्र होता है। अतः मेरी माया 
ही योग है । इसलिये इसे योगमाया भी कहते हैं। (२) अथवा योगशब्द का 
अथ है योग से ( समाधि योग से ) जो ऐश्वये ( सर्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व इत्यादि 
योगफळ ) प्राप्त होता है वह तत्त्वतः? शब्द का अर्थ है मायारूप उपाधि का 
काये तथा मायारूप उपाधि से रहित परमात्मा के स्वरूप यथार्थरूप से ज्ञात 
होना ] उस तत्त्ववेत्ता की दृष्टि में जगत्‌ का मिथ्यात्व एवं एकमात्र सर्व- 
भूतात्मा भगवान्‌ का सत्यत्व निश्चित होने के कारण उसका चित्त भगवान्‌ का 
ही निरन्तर चिन्तन करता हुआ भविकम्प ( निर्विकल्प) समाधि योग प्राप्त 
होता है एवं उस योग से सर्व उपाधिरहित निराकार सत्य, ज्ञान तथा अनन्त- 
स्वरूप भगवान्‌ में युक्त रहकर उनके साथ साक्षात्‌ एकत्ब अनुभव कर 
"बह में ही हूँ? इसप्रकार निश्चयात्मिका बुद्धि होती हे । अतः परत्रह्म तथा 
आत्मा के एकत्व के सम्बन्ध में किसी प्रकार सेउस में संशय नहीं रहता है । यही 
“युच्यते नात्र संशयः? पद का तालये है । था 
इस इलोक में सोपाधिक ( सगुण ) भगवान्‌ का प्रभाव वर्णन कर 
उस प्रभाव का यथार्थ ज्ञान से किस प्रकार से निरुपाधिक ( निर्गुण ) ब्रह्म के 
स्वरूप का ज्ञान प्राप्त हो सकता हे, यह स्पष्ट किया गया है । 


[ किस प्रकार की विभूति और योग के ज्ञान से अविकस्प ( निश्चल-- 
निर्विकल्प ) योग की प्राप्ति होती है उसे अब चार इलोकों से दिखाते हैं--] 


अहं सवश्य प्रभवो मत्तः सब प्रत्ते । 
इति मत्वा भजन्ते मां बुधाः भावसमन्विता। || ८ ॥ 
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{+ [ < रो 
अनुवाद--में सम्पूर्णं जगत्‌ का प्रभव ( उत्पत्ति का कारण ) हूँ. और 
यह सारा जगत्‌ मुझसे ही ( गुझ अन्तयोमी सर्वशक्तिमान से ) प्रेरित होकर 
ही प्रवृत्त होता है ( चेष्टा करता हे ), ऐसा मान कर पण्डित जन भावसहित 
अथोतू्‌ प्रेम से युक्त होकर मेरा भजन करते हैं । 


भाष्यदोपिका-अहम्‌- मैं वासुदेव नामक परब्रह्म सर्नस्य--समस्त 
जगत्‌ की प्रभगः--उत्पत्ति का कारण हूँ | अथोत्‌ उपादान तथा निमित्त कारण 
हैं ( मधुसूदन ) ] मत्तः सर्गे प्रवरतते--ओर मुझसे ही स्थिति, नाझ, क्रिया 
और कमेफलों के उपभोग रूप विक्रिया रूप ( परिणामशीळ ) सारा जगत्‌. 
प्रवृत्त होता है [ अथोत्‌ मुझ अन्तय्रोमी सर्वज्ञ सबेशक्तिरूप परब्रह्म से प्रेरित 
हुआ हो सारा जगत्‌ अपनी मर्यादा का अतिक्रमण न करके प्रवृत्त होता है 
( चेष्टा करता है ) ( मधुसूदन ) ] इति मत्वा--ऐसा मान कर ( इस बात को 
अच्छी प्रकार समझ कर ) वुधाः--बुद्धिमान्‌ तत्त्वज्ञानी भावसमन्वित(+-- 
भावना से ( परमार्थ तत्त्व का धारणा से ) समन्बित ( युक्त होकर ) [ परमार्थ 
तत्त्व के ग्रहणरूप प्रेम से युक्त होकर ( मधुसूदन ) ] माँ भजन्ते--मेरा भजन 
करते हैं ( मेरा चिन्तन किया करते हैं )। 


टिप्पणी । ( १ ) श्रीधर--जिस प्रकार विभूति और योग के ज्ञान से 
सम्यग्‌ ज्ञान (तत्त्व ज्ञान ) की प्राप्ति होती है उसे अब चार इलोकों से 
दिखाते हें--' 


अहं सर्गस्य प्रभनः--से समस्त जगत्‌ की भ्रगु आदिरूप बिभूतियों के 
द्वारा प्रभव (उत्पत्ति) का कारण हूँ तथा मत्तः सर्ग प्रगतेते--मुझसे ही 
इस समस्त जगत्‌ का बुद्धि, ज्ञान, असंमोह इत्यादि सब कुछ प्रवृत्त हो रहा 
है । एवं मत्गा-इस प्रकार मान कर ( जान कर ) बुधा+--विवेकी पुरुषगण 
भावसमन्विताः--प्रीतियुक्त हो कर ( अथोत्‌ प्रेमसहित मां भजन्ते--मुझे 
भजते हैं। 

(२ ) शंकरानन्दू--भगवान्‌ के वस्तुतत्त्व का ( भगवत्‌ स्वरूप का ) 
किस प्रकार से निश्चय किया जाता है उसको एवं भगवान की उपासना को 
विशेषरूप से स्पष्ट करते हैं। अहं--में अथौत्‌ निर्विशेष परमात्मा ही 
मायाशवलित होकर सर्वस्य--सम्पूर्ण प्रपंच के प्रभवः--जिससे उत्पन्न 
होता है वह प्रभव ( उपादान) है। 'कार्य कारणमात्रमेवः अथोत्‌ कार्य 
कारणमात्र ही है इस न्याय से सबकुछ में ही हँ अथोत्‌ सब कुछ 
परमात्मस्वरूप ही है एवं मत्तः--मुझसे अथोत्‌ परमात्मा से ही 'बुद्धिज्ञानम' 
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इत्यादि में उक्त रीति से (क) मोक्षका साधन एवं मोक्ष, (ख) धन्ध का 
साधन एवं संसार, ये सब (ग) सगे एवं अभ्युदय सर्वे प्रवर्तते--यह सब 
प्रवृत्त होते हैं तथा प्राणिसमूह की प्रबृत्ति एवं निवृत्ति होती है। इसलिए 
सभी का कारण परमेश्वर ही है, इति--यह मत्बा जानकर ( मानकर ) अर्थात्‌ 
श्रुति, युक्ति एवं गुरु के वचन के द्वारा निश्चय कर बुधाः-ज्ञानिगण अथोत्‌ 
परोक्षज्ञानी मुसुक्षुगण भाचसमन्विताः--भाव से समन्बित ('सव ब्रह्म ही है!) 
इस प्रकार के भाव के द्वारा समन्बित अ्थोतू सर्वत्र मेरी भावना से युक्त होकर 
सबंदा मां सुझको अथोत्‌ सर्बोत्मक परमात्माको अजन्ते-भजन करते हैं अर्थात्‌ 
श्रवण करते हैं, मनन करते हैं तथा ध्यान करते हँ--इस प्रकार उपासना 
करते हैं, यही अथे है । 

(३) नारायणी टीका-ऱपूर्वे श्लोक में भगवान्‌ ने कहा है कि 
सोपाधिक भगवान्‌ की विभूतियाँ एबं योग की सृष्टि आदि की सामर्थ्य के 
ज्ञान से अविकम्प ( निरचळ अथात्‌ सवेसंकल्पवर्जित समाधिरूप योग 
प्राप्त होकर विद्वान्‌ व्यक्ति भगवान्‌ के साथ निःसंशय ( पूर्णरूप से ) युक्त 
होता है, अथोत्‌ सै उपाधिरहित शुद्ध 'चेतन्य स्वरूप परब्रह्म के साथ एकत्र 
अनुभव कर (ब्रह्मस्वरूपा प्राप्त होकर) युक्त हो जातां हैं। अव उन विभूतियों को 
तथा योग को किस प्रकार जानना चाहिये यह स्पष्ट कर रहे है । 

बुद्धि ज्ञान इत्यादि तथा श्रगु आदि महर्षि प्रश्नति मेरी विभूतियाँ हैं. 
अथीत्‌ मेरी मायारूप कल्पनाशक्ति मुझे ही विविध प्रकार से उस रूप से 
प्रतीत करती है अतः में ही इन सब के प्रभव (उत्पत्ति का कारण) हूँ 
अर्थात्‌ अभिन्न निमित्त, उपादान कारण हुँ । ये सब रञ्जु में सपंदर्शन के 
स्मान कल्पित है । अतः में ही इन सवका प्रभव हूँ, इस वाक्य का तात्पये 
यह ही मैं ( परब्रह्म) इन मायिक ( कल्पित तथा मिथ्या) नामरूपात्मक 
प्रपंच का अधिष्ठान रूप से एकमात्र नित्यसत्य वस्तु हूँ, अथोत्‌ में सबोत्मक हूँ 
(सें ही सब कुछ हूँ )। मुझसे अतिरिक्त दूसरी कोई वस्तु की पारमार्थिक 
सत्ता नहीं हैं । यह हे विभूति का तात्विक ( यथार्थ) ज्ञान। फिर में जिस 
प्रकार सबके प्रभव (उत्पत्ति कारण ) हूँ उसी प्रकार स्थिति तथा नाशादि कार्य 

भी मेरी प्रेरणा से ही होता हैं । जिस प्रकार अयस्क्रान्त मणि के सान्निध्य से 
ढोहकणों की आकषण बिकर्षणरूप सभी क्रिया स्वतः सम्पादित होती है 
इसी प्रकार मेरे सान्निध्य से मेरी माया-शक्ति सृष्टि स्थिति-नाइा रूप क्रिया 
सम्पादन करती है, तथा सबको अपने-अपने कर्मों में प्रवर्तित ( प्रेरित ) 
करती हैं ओर वह भ्रेवतेनरूप क्रिया मुझमें आरोपित होने पर में सबके 
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तयासी रूप से प्रेरक हूँ, ऐसा विद्वान लोग कहते हैं । इसलिए पारमार्थिकः 

दृष्टि से में अकत्तौ निष्क्रिय होने पर भी ( गीता ४।१३ ) मायारूप उपाधियुक्त- 
होंकर में सबका प्रेरक, सवका कर्म ळदाता तथा सर्वेश्वर हूँ यह जो जानता हैं. 
यही मेरे योग का ( अघ्रटन को घटन करने की सामर्थ्यं का ) ज्ञाता 
होता है अर्थात्‌ बह केवळ यही नहीं जानता है कि जो कुछ भीतर और बाहर 
प्रतीत होता है वह मेरी विभूतियाँ है ( अर्थोत्‌ में केवळ सर्वात्मा ही . नहीं न 
परन्तु बह यह भी जानता है कि मुझसे प्रेरित होकर हो सवके मन की 
वत्तियाँ एवं वाहर की सब मूर्तिण इस विश्वनाटक में अपना अपना निद्धोरित 
अभिनय करने में प्रयुक्त हो रही हें ( गीता १८६९ ) अथात्‌ वह विवेकी पुरुष 
यह भी जान लेता है कि में सर्वान्तयीमी, सर्वेश्वर हूँ एवं सर्वज्ञ तथा 
सबशक्तिमान्‌ भी हूँ । 

इस प्रकार मेरे सबोत्मकत्व एवं सर्वेश्वरत्व का ज्ञान जिस को होता है 
वह्‌ “बुध? होता है अथोत्‌ विवेक से परमार्थतत्त्व का ज्ञाता होता है [ जगत्‌ की 
असारता एअं परमात्मा के अखण्डत्व, अद्वितीयत्व, सर्वात्मता सत्मत्व एवं 
अनन्तत्व का ज्ञाता होता है। प्रेम या प्रीति आत्मा के लिए ही सम्भव है 
कारण कि आत्मा प्रियतम है (प्रेयः पुत्रात्‌, प्रेयो वित्तात्‌ , प्रेय एतस्मात्‌. 
सवेस्मात--( ब्रु उ० ) ]। अतः अपने आत्मस्वरूप भगवान्‌ की उक्त प्रकार से 
महिमा जव संशयरहित हो कर जान लेता है तव भाव से ( अतिशय प्रेम से) 
समन्वित ( युक्त) हो कर भगवान्‌ में निष्ठाळाभ करता है अर्थात्‌ निरन्तर 
भगवान्‌ में स्थित रह कर अविकल्प ( निर्विकल्प ) समाधिरूप योग से आत्म- 
साक्षात्कार कर के संसार से मुक्त होता है। निरन्तर भगवान्‌ का स्मरण ही 
उनका यथार्थे भजन है और ब्रह्मात्मैक्य अनुभव ही उसका फळ है। वही मोक्ष 
है। सगुण ( सोपाधिक ) ब्रह्म के ज्ञान से किस क्रम से निरुपाधिक 
आत्मस्वरूप ब्रह्म के साथ एकत्व अनुभव कर सकता है, यह इस इलोक में 
निर्देश किया गया है । 

[ पूर्वची श्लोकोक्त प्रेमपूर्वक भगवान्‌ का भजन ज्ञानिगण किस 
प्रकार से करते हैँ वह अब कहते हैं ] 


मचित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्तः परस्परम्‌ । 
कथयन्तश्च मां नित्यं तुष्यन्ति च रमन्ति च ॥ ९ ॥ 


अन्वयः-मञ्चित्ताः मद्गतप्राणाः परस्परं मां बोधयन्तः कथयन्तश्च नित्यं 
तुप्यन्ति च रमन्ति च । 
द 
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अनुवाद्‌--पूर्वेश्ोकोक्त बुधगण ( तत्त्वज्ञानीगण ) मुझमें हो चित्तको 
स्थित रखते हैं एवं उनके चक्षु आदि इन्द्रियरूप प्राण मुझमें लगे रहते 
हैं। वे आपस में एक दूसरे को मेरा तत्त्व समझाते रहते हैं एवं भेरीं ही 
लीलाकथा वणन करते हुए सदा परितुष्ट छाभकरते हें अतः मुझमें ही 
रमण करते हैं । 
भाष्यदपिका-मच्चित्ताः-सुममें अर्थात्‌ भगवान्‌ में जिनका चित्त 
रहता है वे मक्चित्त हें । ऐसे व्यक्तिगण मद्गतप्रiणाः-जिनके प्राण अर्थात्‌ 
चक्षुरादि इन्द्रिया मुझमें ही गत (लगे रहते) अर्थोत्‌ जिनलोगों की 
इन्द्रियादि की क्रिया केवळ भगवदूभजन में ही व्याप्रत रहती है एवं इन्द्रियाँ 
भगवान में ही उपसंहृत अथोत्‌ निविष्ट रहती है उनलोगों को 'मद्गतप्राणाः' 
कहा जाता है | अथवा जिनछोगों का प्राण अथवा जीवन का प्रयोजन 
एकमात्र भगवदूभजन के लिए ही है अर्थात्‌ जिनके जीवन का भगवदू- 
भजन से अतिरिक्त कोई दूसरा प्रयोजन नहीं है, ऐसा निश्चय कर जिन्होंने 
मेरे लिये ही अपना जीवन अर्पण कर दिया है वे “मद्गतप्राणाः हें । ऐसे 
मेरे भक्त माम्‌ परस्परम्‌ बोधयन्तः--आपस में एक दूसरेको (मेरा तत्त्व ) 
समाते हैं । [ आचाये से ब्रह्मतत्त्व जिस प्रकार सुने हैँ उसके सम्बन्ध में 
निश्चितबुद्धि होने के लिए विद्वद्गोष्ठी में ( भक्त गोष्ठी में) आपस में एक 
दूसरे को अपना-अपना अनुभव व्यक्त कर समझाते हैं यह भी भगबदू- 
भजन का एक उपाय है (आनन्द गिरि) । ] कथयन्तश्च नित्यं--एवं 
अपने शिष्यों के निकट ज्ञान बळ वीय्यीदि धर्म से युक्त मुझ परमेश्वरी 
ही ळीलाकथा कहते हें एवं शास्त्र तथा युक्ति के द्वारा मेरे ही तत्त्व का 
उपदेश देते हैं यह भी भगवद्भजन ही है। इस प्रकार मुभमें हो चित्त 
स्थिर रखकर, मुभमें ही बहिरिन्द्रियों को तथा जीवन (प्राण) को अपंग 
कर सहधर्मी भक्तों में आपस में मेरे स्वरूप ( तत्त्व ) के सम्बन्ध में सर्ब- 
संशय की निवृत्ति के लिए एक दूसरेको अपने अपने अनुभव से वोधन कर 
एवं न्यून पुरुषको अर्थात्‌ शिष्यों को मेरे ज्ञानवळवीय्यीदिसम्पन्न लीला 
की कथा का वर्णन करते हुए मेरे तत्त्व के सम्बन्ध में उपदेश प्रदान कर 
जो लोग सतत मेरा ही ( ईश्वर का ही ) भज्ञन करते हैं उनका चित्त सर्व- 
विषयों से उपरत होकर परमात्मा में? सबंदा रत रहता हे एबं इस कारण वे-- 
“परमात्मा में? तुष्यन्ति-परितोष (पूर्ण संतोष प्राप्त करते हैं) अथीत्‌ जो 
कुछ जीबन का प्रयोजन है यह सब सिद्ध हो गये हे-सें कृतकृतार्थ हुआ 
हँ--जगत में मुझे किसी अन्य प्राप्त वस्तु की अपेक्षा नहीं हे-इस 
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प्रकार का अनुभव रूप सन्तोष प्राप्त होते हैं ( गीता ५।२० द्रष्टव्य है ) एबं 
रमन्ति च--उस सन्तोष से वे मुममें रमते हैं अथात्‌ प्रिय समागम होने 
पर जैसा उत्तम सुख प्राप्त होता है [ अर्थात्‌ कामुक स्त्री के प्रिय के साथ 
मिलन से इच्छापूत्ति होने पर जैसे सुखकी प्राप्ति होती हवै ( आनन्दगिरि ) ] 
उसी भकार भगवान्‌ के साथ सतत मिलन के फलस्वरूप उनकी सर्वकामना 
परितृप्त होने के कारण ( अर्थीत्‌ विषयतृष्णा पूर्ण रूप से निवृत्त होने के 
कारण ) वे भी वेसी रतिको प्राप्त होते हैं (बृ० उ० ४३२१ )। गीता सें 
पहले भी अनेक बार यह बात कही गई है । (गीता ५२१, ६॥२१-२३, 
६।२७-२८ )। ] महर्षि पतऊजञलिने कहा है--'सन्तोषादनुत्तमः सुखलाभः! 
अर्थात्‌ सन्तोष से सर्वोत्तम सुख की प्राप्ति होती है । पुराण में भी कहा है-- 
यच्च कामसुखं लोके यच्च दिव्यं महत्‌सुखम्‌ । कृष्णाक्षयसुखस्यैते नाहतः 
बोडशीं कलाम ||? अर्थात्‌ लोक में जो कामजनित सुख है ओर जो दिव्य 
महान्‌ सुख है वे तृष्गाक्षय से प्राप्त होनेवाले सुख के सोलहवें अंश के बराबर 
भी नहीं हैं । रृष्णाक्षय ही सन्तोष है 

टिप्पणी । ( १ ) श्रीधर--पूवश्‍ळोकोक्त प्रीतिपूवेक भजन का स्वरूप 
ही बताते हे--मच्चि्ताः--मुझमें ही जिनका चित्त लग्न मद्गतप्राणाः 
सुझमें हो जिनके प्राण-इन्द्रियाँ गत ( प्राप्त अर्थात्‌ समर्पित ) हैं अथवा 
मुझे ही जिन्होंने अपना प्राण (जीवन) अर्पित कर दिया है वोधयन्तः 
परस्परम्‌ इस प्रकार के वे बुद्धिमान भक्त न्याययुक्ति के साथ तथा 
थुति आदि के प्रमाणों द्वारा - आपस में एक दूसरे को मेरे स्वरूप के 
सम्बन्ध में समझाते हुए कथयन्तश्च माम्‌--तथा स्वयं समझकर मेरे तत्त्व 
को कथन ( कोतेन ) करते हुए नित्यम्‌ तुष्यन्ति--नित्य ( सवेदा ) सन्तुष्ट 
रहते है अथीत्‌ अनुमोदन करके प्रसन्न होते हैं रमन्ति च--और मुझमें ही 
रमते हैँ-अर्थात्‌ आनन्दस्वरूप सुभमें रमण कर आनन्दको प्राप्त होते हैं । 


(२) शंकरानंद--उनकी उपासना के प्रक्रार को ही कहते हैं-- 
मच्चित्ताः--मच्चित्त ( मुझमें अथात्‌ सवीत्मक सविशेष ब्रह्म में 'सब ब्रह्म 
ही है? इस प्रकार की वासना से युक्त चित्त जिनका है वे मच्चित्त हैँ) 
मद्गतमाणाः- सद्गतप्राण ( मेरे तत्त्व के प्रतिपादक वाक्यों के उच्चारण 
म, उनके अथ को श्रवण करने में एवं उनके निश्चित ( सुविचारित ) अथे के 
दन में जिनका बाकू आदि इन्द्रियसमूह तत्पर है, वे 'मद्गतप्राण है । 
मच्चिच एतं मद्गतप्राण होकर बुध ( परोक्षज्ञानी ्रह्मोपासक ) परस्परम्‌ 
परस्पर अपनो-अपनी प्रज्ञा के अनुसार ( वेदान्त ) वाक्यसमूह के अथों का 
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बोघयंतः-धोधन करते हुए तथा परस्पर अपने अनुभव को कथयंतः च- 
व्यक्त करते हुए अपने अनुभव के अनुसार तुष्यन्ति-ुष्ट होते हैँ अर्थात्‌ 
आनन्द करते हैं च नित्यं-एबं सव॑दा वेदान्तों में रमंति-रमण करते हैं । 
कहने का अभिप्राय यह है कि वे सभी में मुझको ही देखकर, सुनकर एवं 
भावनाकर काळ का अतिक्रमण करते हैं । 


नारायणी टीका--उत्तम अधिकारी अर्थात्‌ बिवेकी बुद्धिमान्‌ पुरुष 

किस प्रकार से भगवान का भजन प्रेमपूर्वक करते हें उसको पूर्वहळोक में कह कर 

अब भगवड्भजन में अन्य प्रकार के साधन का वर्णन करते हैं। मेरा अनन्य भक्त 

मञ्चित होकर अथोत्‌ मुझ सच्चिदानन्दघन में ही चित्त लगा कर ( विषयों में 

नहीं ) एबं मद्गतप्राण हो कर [प्राण शब्द से चल्ञुरादि इन्द्रियों को 

सूचित किया गया। जिनके चछु मेरे ही रूप देखते हैं, कर्ण मेरी ही लीळा 

कहानी श्रवण करते हें, रसना मेरी कथा का अमृत रस पान करती है. त्वचा 

मेरे चरणकमल का स्पर्श लेकर धन्य होती हे ओर नासिका मुझे अर्पित 

चन्दनादि का घाण लेती है अथोत्‌ सर्व प्राण ( सभी इन्द्रियाँ ) मुझमें ही 

लगे रहते हैं अथवा कर्ण आदि इन्द्रियों से शब्दादि जो जो बिपय ग्रहण करते 

हैं उनमें मुकको हो अनुभव कर (में परमेश्वर ही उस उस भाव से विद्यमान 

हूँ इस प्रकार अनुभव कर ) मुभमें लगे रहते हें अथवा मुझसे अतिरिक्त 

अन्य दूसरी किसी वस्तु का जीवन में प्रयोजन न रहने के कारण उनका प्राण 

( जीवन ) मुझे पूर्णरूप से समर्पित होते हैं, इस प्रकार से मद्गतप्राण होकर ] 

जब कोई सभा में जिज्ञासु भक्त लोक मिल कर भगवत्‌ तत्त्व का बिचार 

करते हैं तब श्रुति, स्मृति युक्ति प्रमाणों से अपने अनुभव के बर्णन से आउस में 

एक दूसरे को बोधन करते हैं अथोत्‌ समभाते हैं । इससे भगवत्‌ स्वरूप का 
ज्ञान निश्चित रूप से दृढ़ होता है। इस लिये यह भी भगवद्ध नन का साधन 

है। उक्त प्रकार से जब श्रुति स्मृति युक्तियों के द्वारा ज्ञान निश्चित होता हे 
एवं स्वयं अनुभव भी कर लेते हैं. तब शुरु शिष्यां को मेरे यथार्थ स्वरूप का 
कथन ( उपदेश ) करते रहते हैं। यह भी एक प्रकार से भगवद्धजन ही है । 
इस प्रकार मुभमें चित्त को निविष्ट कर, मुझे ही इन्द्रियां तथा जीवन को 
समर्पण कर, मेरे ही तत्त्व का निर्णय करने के लिये सम पर्याय में परस्पर 
बोधन करते हुए ( सममाते हुए ) एवं न्यून अधिकारियों को ( शिष्यों को) 
उपदेश करते हुए अर्थात्‌ नित्य ( सर्वदा-दिवारात्रि) भेरी भावना से ही 
काळ का अतिक्रमण करते हुए उनका मेरे (शुद्ध चेतन्य स्वरूप परब्रह्म के ) 
संस्पशां ( साक्षात्‌ अनुभव ) होने लगते हैं एवं उससे मन में सन्तोष ( अत्यन्त 
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सुख ) उत्पन्न होता है। इस येलि तुमको मैंने पहले ही कहा है--युडजन्नेब॑ 
सदात्मानं योगी विगतकल्मषः । सुखेन त्रह्मसंस्प्शमल्यन्त सुखमडनुते? ॥ 
(६।२८) इस प्रकार से सदा मन को वश में कर के आत्मा में नियुक्त 
करने चाळा विगतपाप योगी सुखपूर्वक ( अनायास ) ही ब्रह्म के स्पशं से 
( अर्थात्‌ अविद्या की निवृत्ति करने वाले त्रह्मसाक्षात्कार से) अदन्त 
( सर्वोत्तम ) सुख को प्राप्त होता है। जिसमें अत्यन्त सुख मिळता है उसमें ही 
मन रमता है--यही मन का स्वाभाविक धर्म है। अतः सब से प्रियतम 
आत्मा के स्वरूपानन्द को प्राप्त कर योगो भक्त आत्मा में हो सदा रमण 
करता रहता है अर्थात्‌ विषय सुख से निवृत्त हो कर ब्रह्मानन्द का भोग 
करता रहता हवै । 

[ पूद में ( १० | ७-९ इलोकों में ) जैसा कहा गया है इस प्रकार से 
जो भक्त प्रेमपूर्वक भगवान का भजन करते हैं उस भक्त के प्रति भगवान्‌ की 
कैसी कृपा होती है, यह अत्र कहा जा रहा है--] 

तेपां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूवकम । 
ददामि बुद्धियोगं तं येन मामुपयान्ति ते || १० ॥ 
अन्वयः-त्रीतिपूर्वंकं भजतां सततयुक्तानां तेषां तं बुद्धियोगं ददामि येन ते 
साम्‌ उपयान्ति | 

अनुवाद--प्रीतिपूवेक मेरा भजन कर जो समस्त साधक मेरे साथ 
सतत ( निरन्तर ) युक्त रहते हैं मैं उनको उस बुद्धि योग को प्रदान करता हूँ 
जिस के द्वारा वे मुझको प्राप्त हो सकें । 

भाष्यदीपिका-सततयुक्तानाम्‌-( मुझ भगवान्‌ के साथ ) नित्य- 
युक्त अर्थोत्‌ वाह्य विषयों में ( पुत्र, कलत्र, वित्त, मान, प्रतिष्ठा प्रसृति विषयों से 
अथवा जीविका के विषय से ) सभी कामनाएँ निवृत्त होने के कारण मुक में 
( भगवान्‌ में) ही जिनका चित्त निरन्तर युक्त रहदा है उन का [ तब क्या वे 
लोग किसी वस्तु की इच्छा आदि कारणों से ( परलोक में किसी पद की 
ग्राप्ति के लिये अथवा दूसरे किप्ती सुख की आशा से ) तुम्हारा भजन करते 


हैं! उत्तर में कहा जा रहा है--नहीं । ] 


पोतिपूवेकं भजताम--प्रीति शब्द का अर्थ है स्नेह अथवा प्रेम । वे 
डोग मेरे निकट अन्य किसी वस्तु के लिए प्रार्थना नहीं कर स्नेहवूबेक अथीत्‌. 
केवल प्रेमबश ही मेरा भजन अथवा सेवा करते हैं । [ ऐसे भक्त को ज्ञानी 
भक्त कहा जाता है ( गीता ७१६-९९ )। इस लिए वे नित्ययुक्त ( सततयुक्त ) 
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तथा “एकभक्ति? (गीता ७।१७ ) होते हें क्‍योंकि बे जान गये हैं कि में 
उनकी आत्मा हुँ । आत्मा सभी की ही प्रियतम है, अतः मेरे प्रति उन 
लोगों की अत्यधिक प्रीति अथवा प्रेम होना स्वाभाविक है। ] तेषाम्‌--उन 
लोगों को अर्थात्‌ ऐसे ज्ञानी भक्तों को तं बुद्धियोगं ददामि--उस घुद्धियोग को 
देता हूँ। बुद्धि? शब्द का यहाँ अर्थ है भगवान्‌ का तत्त्व अथोतू स्वरूप के 
सम्बन्ध में सम्यग्‌ दर्शन अथीत्‌ परमेश्वरविषयक यथार्थ ज्ञान ( तत्त्व ज्ञान ) 
एबं योग” शब्द का अर्थ है उस तत्त्वज्ञान के साथ सम्बन्ध ( संयोग )। 
अतः 'तं बुद्धियोगं ददामि’ पद का अर्थ है में उस तत्त्वज्ञान के साथ संयोग 
करा देता हूँ अथोत्‌ उस परमार्थविषयक यथार्थ ज्ञान को बुद्धि में उदित 
( प्रकाशित ) कर देता हूँ । येन--जिस बुद्धियोग के द्वारा अर्थात्‌ सम्यग्‌ 
दशेन ( पुर्णज्ञान ) रूप बुद्धियोग की प्राप्ति के फळरूप ते--वे लोग। 
[वे कोन हें ? नवम श्लोक में उक्त "मच्चित्ता मद्गतप्राणा:! इत्यादि धर्मविशिष्ट 
होकर जो लोग मेरा भजन कते हैं वे। ] माम्‌ उपयान्ति--मुझको अर्थात्‌ 
सभी के आत्मभूत परमेश्वर को [ निर्विशेष निर्िकार अद्वितीय परब्रह्म को 
अपने आत्मभाव से ] प्राप्त हो सकते हैं अर्थात्‌ सर्वात्मा परमेश्वर मैं ही उनका 
आत्मा हूँ ( यथार्थ 'मे! हूँ ), यह प्रत्यक्ष अनुभव कर सकते हैं । 

टिप्पणी । ( १ ) श्रीघर-- पूर्वोक्त प्रकार से जो मेरा भज्ञन करते हैं 
उन भक्तों को मैं सम्यगू ( पूर्ण ) ज्ञान प्रदान करता हूँ, यह कहते हैं- तेषाम्‌ 
सततयुक्तानाम्‌-इस प्रकार जो निरन्तर मुझमें निबिष्ट रहते हैं अर्थात्‌ 
जिनका चित्त सबंदा मुझमें आसक्त रहता है उन प्रीतिपूर्वकं भजताम्‌ 
प्रेमपूर्वक मुझे भजने बाळे भक्तों को बुद्धियोगं ददामि--उस बुद्धिरूप योग 
(उपाय ) देता हूँ [ बह कोन-सा उपाय ? ] येन माम्‌ उपयान्ति-जिस 
उपाय से वे भक्त मुभको प्राप्त होते हैं । 

(२) शंकरानंद--कभी श्रवण कभी श्रावण (सुनाना) इत्यादि 
विभिन्न प्रकार से मुम॒क्षुज्नों का भजन होता है । इसे व्यक्त कर अब अपने 
अनुग्रह का प्रकार दो शहोकों में कह रहे हें-सततयुक्तानाम्‌-सततयुक्त 
( सतत अर्थात्‌ सव॑दा वेदान्त के श्रवणादि में ही परिनिष्ठित ) प्रीतिपूर्वकम्‌- 
प्रीतिपूषंक ( अपने स्वरूप के साक्षात्कार के सिद्धि के जो आलक्तिविशेष हैं, 
बही प्रीति है। उस प्रीति से युक्त होकर ) वेदान्तवाक्यों का श्रवणादि से 
जो परोक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है उसके अनुसार मेरे भज्ञतां-भजनशील 
( ध्यानपरायण ) इन झुझुछुओं को में ( परमात्मा ) उस बुद्धियोगं - बुद्धियोग 
अर्थात्‌ खरूपज्ञानरूपी योग ददामि--प्रदान करता हैँ। अत्यन्त प्रीतिपूर्वक 
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की हुई उपासना से प्रसन्न होकर मैं हो नित्य निरन्तर श्रवणादि में निष्ठा- 
रखनेवाळे उन सुझुश्रुओं को सम्यग्दर्शनरूप योग [ यह सव और मैं बरहम 
ही हू' इस प्रकार का ज्ञान योग अथीत्‌ जो योग सबका चिदेकरस ब्रह्म मात्रत्व 
महण करता है एवं मेरी प्राप्ति के मार्ग में प्रतिबन्धक होता है उत्तको 
निदत्त करता है इस प्रकार के ज्ञानयोग को ] प्रदान करता हूँ । श्रवणादि के 
द्वारा मेरे भजन में निष्ठाबान्‌ तथा मेरे अनुग्रह के पात्रीभूत वे मेरे भक्त 
येन--जिस प्रकार के बुद्धियोग हारा माम्‌--सुझको अर्थात्‌ निर्विशेष, 
आकाश के समान निराकार, नित्य, कूटस्थ, असंग, चिद्र्प, सदानंदेकरस 
अद्वितीय परन्रह्मको उपयांति-प्राप्त होते हे अर्थात्‌ “यह में हूँ? इस प्रकार 
अनात्मा में आत्मभाव के परिल्यागवूबेक मुझको ही अपने आत्मरूप से 
जानते हूँ, उस प्रकार से अपनी आत्मा की साक्षात्काररूप बुद्धि को देता हूँ। 
इसके द्वारा यहो सूचित होता है कि जिस प्रकार ( क) दिव्यमणि के 
लक्षण के परिज्ञाता मनुष्य से दिव्यमणि के लक्षण को सुनने वाळे 
(ख ) उसके बचनों से लक्षण का ग्रहण करने चाले ( ग ) लच्यर सें सूद्म- 
बुद्धि तथा युक्ति के द्वारा लक्षण का अन्वेपण करनेवाले एवं ( लक्ष्य एवं 
लक्षण दोनों की ही संगति का विचार करने बाले पुरुष जब उसी का वारंवार 
श्रवण तथा विचार करते हैं एवं सम्यक्‌ रूप से देखते हैं तब ईश्वर के 
अनुग्रह से मणिका तत्त्व ज्ञात होता है, परन्तु बाहर से केप्रळ 'मणि, मणि? 
इस प्रकार जो चिल्लाते हैं. अतत्त्वज्ञ पुरुष से जो उसके सम्बन्ध में सुनते हैं, 
जो उसके विषय में विचार नहीं करते हैँ. इस प्रकार स्थूळ बुद्धि सम्पन्न, 
युक्ति में अकुशल, असम्यक्‌ दृष्टिसम्पन्न तथा ईश्वर प्रसाइ से रहित पुरुषों 
को दिव्यमणि का तत्त्व ज्ञात नहीं हीता है, उक्ती प्रकार ही ब्रह्मतत्त्व भी 
अनधिकारी पुरुष को ज्ञात नहीं होता है । 


(३) नारायणी रीका--पूर्वळोक में कहा गया है कि जिनका चित्त 
मुझमें ही निमग्न रहता है, जो मदूगत प्राण हैं अधीत मेरा भजन ही जिनके 
प्रांणका ( जीवन का ) एकमात्र उद्देश्य है, जो परस्पर मेरे सबेदा गुण कीन 
या स्वरूप का विचार करते हैं तथा परस्पर मेरे तत्त्वको समझाते हैं एबं 
इस प्रकार सुझ चिना एकक्षण भी वृथा व्यतीत नहीं करते हैं वे ऐसा करते 
हुए सदा ही मुझमें रमण करते हूँ. एबं सन्तोष अनुभव करते हैं । अब प्रश्न 
होगा केवळ भगवान्‌ का चिन्तन, लीळा कीर्तन या परस्पर प्रबोधन से 

. ~ 
संतोष प्राप्त हो सकता है, किन्तु तत्त्वज्ञान के चिना तो परमानन्दस्वरूप विष्णुः 
पद्‌ ( मोक्ष) नहीं मिळ सकता । इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं क्रि मेरे 
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जो भक्त उक्त रीति से सर्वदा मेरे साथ युक्त रहते हैं, एवं मुझे ही प्रियतम 
जानकर प्रीति ( प्रेम) पूर्वक मेरा ही भजन करते हैं--मुकको छोड़कर 
एकक्षण के लिये भी दूसरे विषयों का चिन्तन नहीं करते हैं उन अविकम्पित 
( गीता १०७ ) भक्तों को बुद्धि का (मेरी तत्त्वविषयक बुद्धि अथोत्‌ स्वरूप 
ज्ञान या परमार्थ दर्शन का) योग ( उपाय ) में स्वयं उनके हृदय में प्रकट 
( प्रकाशित ) कर देता हूँ जिससे (अर्थात्‌ जिस सम्यग्दर्शन के उपाय को 
प्राप्त कर ) वे मुझको ( अपना 'में! के खरूपकों अथोत्‌ सच्चिदानन्दस्वरूप 
आत्मा को अभिन्न रूप से) प्राप्त कर सके अथोत्‌ नदियाँ जिस प्रकार 
समुद्र को प्राप्त कर समुद्र हो हो जाती हैं उसी प्रकार. निद्ययुक्त होकर 
्रीतिपूर्वक मेरे भजन से (मेरो कृपा से) मुझ सच्चिदानन्द को प्राप्त कर 
मेरी खरूपता प्राप्त हो सके । 

[ खाभाविक बुद्धि के द्वारा ही जब भगवान्‌ का सलत्ब तथा निलत्व 
निश्चय होने से भगवत्‌ प्राप्ति होती है तब तुम भक्तों को किस लिए बुद्धियोग 
देते हो एवं उस बुद्धियोग के द्वारा उनलोगों का क्या विशेष प्रयोजन सिद्ध 
होता है? यदि कहो कि बुद्धियोग भगवत्‌ प्राप्ति के छिए जो प्रतिबन्धक है 
उसका नाशक है, तो पुनः प्रतिबन्धक उपस्थित होने से मगवत॒प्राप्ति नष्ट हो 
जायगी, अतः उस बुद्धियोग से जो भगवत्‌ प्राप्ति होगी बह अनित्य ही होगी । 
इसलिए प्रश्न कर रहा हूँ कि तुम्हारे किस प्रकार के भक्तों को एवं किसलिए 
ऐसा बुद्धियोग देते हो? ऐसी शंका को निवृत्ति के लिए भगवान्‌ कह 
रददे हैं--] 

तेपामेवानुकम्पाथमहमज्ञाननं तमः | 
नाशयाम्यात्मभावस्थो ज्ञानदीपेन भारता || ११ ॥ 


अन्वय!--महं तेषाम्‌ एव अनुकम्पार्थम्‌ भात्मभावस्थः ( सन्‌ ) भारता 
ज्ञानदीपेन भज्ञानजं तमः नाशयामि | 

अनुवाद--में उनलोगों के प्रति अनुकम्पा (कूपा ) करने के लिए 
उस आत्मभाव में स्थित होकर अथौत्‌ उनके अन्तःकरण की भगवदाकारा 
( आत्माकारा ) वृत्ति में स्थित होकर ज्ञानरूप अत्युज्ज्वल दीप के द्वारा 
अज्ञानरूप अन्धकार का विनाश कर देता हूँ । 

भाष्यदीपिका--अहं-मैं सवोत्मा वासुदेव तेषाम्‌ एवं अनुकम्पार्थम्‌ 
उनलोगों का कैसे श्रय (कल्याण) होगा अथीत्‌ परम कल्याणरूप मोक्ष को प्राप्ति 
होगी इस प्रकार की भावना से पूवरळोकंक्त भक्तों के ऊपर दया ( अतुम्रह ) 
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करने के लिए आत्मभावस्थः( सन्‌ )--'आत्मभाव' शब्द का अथ है आत्मा 
( अन्तःकरण का ) भाव (आशय अथोत्‌ भगवन्निष्ठ अथवा ब्रह्मनिष्ठवृत्तिविदोष 
अर्थात्‌ मुझको स्वप्रकाश चेतन्यखरूप तथा आनन्दस्वरूप अद्वितीय मुझको ) 
विषयीभूत कर अन्तःकरण का जो ब्रह्माकार अथवा आत्माकार वृत्तिविशेष 
उत्पन्न होता हे, उसको आत्मभाव कहा जाता है। अन्तःकरण को वृत्ति 
ममात्र ही जड़ हैँ । अतः उसका कोई स्वतन्त्र व्यापार सम्भव नहीं है । इसलिए 
बह अज्ञान नाश नहीं कर सकता | पुनः केवल ( शुद्ध ) चैतन्य अज्ञानादि का 
नाशक नहीं होता है क्योंकि बह सबंव्यापी तथा सवसाधारण है. अतः 
वह भी किसी का नाशक नहीं हो सकता है । अतः यह शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
ब्रह्म अथवा आत्मा एबं बुद्धियोग ( अन्तःकरण की आत्माकारा वृत्ति) में 
क्या ऐसा मध्यवर्ती व्यापार हे जिसके द्वारा अज्ञान का नाश सम्भव 
होता है ? इसीलिए कह रहे हें 'आत्मभावस्थः' अथोत्‌ परमात्मा को विषय 
करके जो आत्माकार अन्तःकरण का वृत्तिविशेष उत्पन्न होता है उसमें 
चिद्राभास के द्वारा [ चेतन्यस्वरूप मेरा आभास अर्थात्‌ प्रतिबिम्ब अथवा 
अभिमान के द्वारा ] स्थित होकर (चिदाभासको ही मध्यवर्ती कर )। 
भास्चता ज्ञानदोपेन--अत्युडञ्बळ ज्ञानदीप अथीत्‌ विवेक प्रय रूप ज्ञान 
दीप के द्वारा । विवेक प्रत्यय शब्द का अर्थ है देह से अव्यक्त ( प्रकृति तक 
याचतीय अनास्मपदार्थ समूह से विलक्षण ( प्रथक्‌) नित्यसत्य आत्मवस्तु 
को जो बुद्धि वृत्ति बिषय करती है अर्थात्‌ जो बुद्धिवृत्ति अनात्म पदार्थ से 
आत्माको प्रथक कर उसको ही विषय करता है (चिन्तन करता है ) उसको 
विवेक प्रत्यय कहा जाता है । यह्‌ विवेक प्रय ही ज्ञानदीप है । चिदाभास से 
युक्त उस विवेकप्रत्यय का ( ज्ञानदीप का) प्रवाह जब एकाग्रता तथा ध्यान के 
अभ्यास से निरन्तर ( सर्वदा ) अनवच्छिन्न रूप से चलता रहता है तब 'मैं 
'ही वह ब्रह्म अथवा स्ीत्मा वासुदेव हूँ? इस प्रकार सम्यग्‌ दर्शन का उद्य 
होता है इस प्रकार सम्यग्‌ दर्शन रूप दीप्ति के द्वारा चह ज्ञानदीप अति उब्ज्बळ 
होता है। इस लिये कहा गया है 'भाखता ज्ञानदीपेन' किन्तु इस सम्यग्‌ 
दर्शनरूप दीप्ति अनायास ही प्रकाश नहीं पाती हैं। इसके लिये प्रारम्भिक अनेकं 
साधनों की आवश्यकता होती है। अतः भाष्यकार कहते हं-जो विवेक-- 
अत्ययरूप ज्ञानदीप (क) भक्ति के प्रसाद (प्रसन्नता) रूप तेल के - द्वारा 
अभिषिक्त हैं [ अथात्‌ निरन्तर भक्ति के द्वारा भगवान्‌ का जो प्रसाद 
( अनुग्रह्‌) प्राप्त होता है, अथवा भक्ति के द्वारा जो चित्त को प्रसन्नता उत्पन्न 
होती है, बही उस ज्ञानदीप का तेल है । ] (ख) ईश्वर की भावनाभिनितेशारूप 


८८-७0. Ankur Joshi Collection Gujarat. An eGangotri Initiative 


४२ गीता [ भ. १० इलोक १३ 


बायु की सहायता से वह ज्ञानदीप प्रडश्बलित होता है । वायुशून्य स्थान में 
दीप प्रज्वलित नहीं हो सकता है । भगवत्‌ चिन्तन में अभिनिवेश ( आग्रह 
अथौत्‌ एकाम्रता ) इस ज्ञानदीप के लिये अनुकूल वायु हैं क्‍योंकि इसकी 
सहायता से यह शीघ्र ही प्र्थ्वलित होता है । (ग) ब्रह्मचर्यादि साधनों के 
संस्कारों से युक्त प्रज्ञा ( शुद्धबुद्धि) ही इस ज्ञानदीप को वत्ती है। 
चत्तो के बिना दीपक का प्रकाश नहीं हो सकता है । ब्रह्मचर्य ( अर्थात्‌ अष्टांग 
भेथुन से उपराम ) एवं शाम, दम इत्यादि के संस्कारों से जो प्रज्ञा ( तीक्ष्ण 
निर्मळ बुद्धि ) उत्पन्न होती है वही उस ज्ञानदीप की बत्ती है। ( घ ) विषय से 
विरक्त अन्तःकरण ही उस ज्ञानदीप का आधार है। जिस प्रकार आधार के 
बिना दीप प्रब्त्रलित नहीं रह सकता, उली प्रकार बिरक्तचित्त न होने से 
( अथोत्‌ चित्त विषयासक्ति से पूर्णरूप से रहित न होने पर बह ज्ञानद्रीफ 
प्रित नहीं रह सकता, यहो कहने का अभिप्राय है। (ङ) चित्त विषय से 
विरक्त होने पर भी उसमें राग तथा द्वेषरूप से मलिनता रह सकती है, इस 
लिये कह रहे हें राग तथा डेप के द्वारा जो चित्त कछुषित नहीं है, बही इस 
ज्ञानदीप का अपारक (ढृकना ) है। वायुरहित अपवारक ( ढुकने ) में 
जिस प्रकार का दीप निश्चळ भाब से प्रज्वलित रहता है, उसी प्रकार विषया- 
सक्तिशूत्य तथा रागद्वेष से रहित स्थिर चित्तरूप अपवारक में ( ढृकने में ) 
यह ज्ञानदीप स्थित रह कर ( किसी प्रकार कम्पित न हो कर ) प्रज्ज्यलित रहता 
है। ( च) एकाग्रता तथा ध्यान सगेदा प्रवृत्त रहने पर ( अविच्छिन्न रूप से 
चलते रहने पर ) उसके द्वारा जो सम्यग्‌ दर्शन रूप 'भा! अर्थात्‌ (मैं हो बह 
ब्रह्म हूँ) इस प्रकार की यथार्थ ज्ञानरूप दीप्ति उन्न होती है उल से वह ज्ञानद्वीय 
उद्भासित ( प्रऽञ्त्रलित) होता है । इस प्रकार प्रज्ज्व्ित हुए ज्ञानद्वीप द्वारा 
अज्ञानजं तमः नाशयामि-अज्ञान से जात अ्थीत्‌ अविवेक से ( विचार के 
द्वारा अनात्म पदार्थों से आत्मा को प्रथक करने की सामर्थ्ये के अभाव को 
अविवेक कहा जाता है उस से) अर्थात्‌ अज्ञान जिसका उपादान है एसा 
तमः अर्थात्‌ मिथ्या प्रयय ळक्षण ( मिथ्याज्ञानरूप ) मोहान्धकार जो वस्तु का 
यथाथस्वरूप आवृत कर उसके सम्बन्ध में मिथ्याज्ञान उत्पन्न करता है, उसे 
अज्ञानन ( अज्ञान से उत्पन्न) तमः (मोहरूप अन्धकार ) कहा जाता है । 
इस अन्धकार को में नाश कर देता हूँ ( आत्मभावस्थ हो कर ज्ञानद्वीप 
प्रडरलित र उत माह्दान्धकार का मूळ कारण जो अज्ञान है उसका भी 
नाश करता हूँ ) । 


९१० वें शोक में जो अनन्य भक्त के सम्बन्ध में कहा गया है वह 
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भक्त इहजन्म तथा जन्मान्तरों के वहुसाधन तथा सुऊृति के फळरूपसे जव 
शुद्धचित्त होकर निरन्तर एकाग्रता पूवक निदिध्यासन का अभ्यास करने में 
सनथ होता हे तब वह अन्य सभो प्रकार की वृत्तियों से शून्य होकर केत्रळ 
आत्मतत्त्व में ही रमण करता रहता है अथोत्‌ उनके चित्त में केवळ ब्रह्माकारा 
अथवा आत्माकारा वृत्ति का प्रवाह अविच्छिन्नरूप से चलता रहता है 
ऐसी अबस्था में शुद्ध 'चेतन्य का प्रतिबिम्ब्र उस वृत्तिबिशेष में प्रतिफलित 
होता है यही भगवान का “आत्मभावस्थ! होता है इसके साथ साथ ही विवेक 
प्रयय ( अनात्मवस्तु से आत्मस्वरूप का प्रथक॒त्व ज्ञान) अर्थात्‌ ज्ञानदीप 
उत्पन्न होता है एवं यह ज्ञानदीप. “बह सरवोत्मा सर्वेश्वर ब्रहम मैं ही हूँ? इस 
प्रकार का बोध अथवा साक्षात्‌ अनुभूति को दोप्ति के द्वारा 'भाखत” अथात्‌ 
उज्ज्यढ होता है । ऐसा अत्युञ््ल ज्ञानदीप के द्वारा ( 'ज्ञानदीपेन भास्वता? ) 
अज्ञान से उत्पन्न मोहान्धकार का नाश हो जाता है। अज्ञान तथा उसके कार्योंका 
नाश होने से एकमात्र नित्यसत्ता आत्मा ही ( भगवान ही) अवशिष्ट रहकर 
यथार्थ स्वरूप से प्रकाशित होता रहता है अर्थात्‌ साधक ब्रह्मस्वरूपता को प्राप्त 
होता है। यही मुक्ति अथवा जीव की परम कल्याणावस्था हे। ( भगवान्‌ की 
अथवा आत्मा की ) अनुकम्पा होने पर ही अज्ञानान्धकार नाश होकर ऐसी 
परमानन्दावस्था प्राप्त होती है। आत्मा स्वग्रंप्रकाश है वह किसो से प्रकाइय 
हीं है । अतः वह स्वयं कृपा कर प्रकाशित न होने पर उनको प्रकट करने की 
शक्ति जीवकी नहीं है, इसीलिए भगबानने कहा "तेषामेबानुकम्पाथमहं 
नाशयामि तमः? । 


. टिप्पणी (१) मधुलूदन-रलोक फे उपक्रम में कहा गया था कि 
केबल जड़ बुद्धि अज्ञानरूप आवरण नष्ट कर परमात्मा को प्रकाश नहीँ कर 
सकता है । शुद्ध चेतनत का प्रतिबिम्ब ( अभिमान ) जब बुद्धि में प्रतिफलित 
होता हे तब उसको चिदाभास कहा जाता है। ऐसी चिदाभासयुक्त बुद्धि का 
वृत्तिविशेष ही ( ब्रह्माकारावृत्ति ही ) परमात्मा को प्रकाशित कर सकता है । 
यही 'आत्मभावस्थ' परका अभिप्राय है [ अथोत्‌ आत्मा के ( अन्तःकरण ) के 
भाव में ( ब्रह्माकारा बृत्ति में ) चिदाभास रूप से स्थित होकर ] कारण नाश 
होने से कार्य का नाश होता है अतः ज्ञान के द्वारा अज्ञान का नाश होने से 
अज्ञान का काये भी विनष्ट हो जाता है. एवं तब्र केत्रछ आःत्मस्वरूप भगवान्‌ ही 
(ब्रह्मरूप मोक्ष ही) प्रकाशित रहता है यह कहा गया है। प्रश्‍न है उसके बाद भी 
~ 2 च ~ 
ज्ञान का कोई कार्य रहता है कि नहीं ? यदि रहता है तो मोक्ष कैसे हो सकता 
हे? इसका उत्तर देने के लिए ही ज्ञान की दीप के साथ तुलना की गयी है । 
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दीपक के द्वारा अन्धकार को निवृत्ति के लिये जिस प्रकार (क ) दीपक की 
उत्पत्ति के सिवा ज्यलन ही ( प्रकाश हो ) विद्यमान रहता है, दूसरा कोई 
कर्मे अथवा अभ्यास ( भर्थीत्‌ पुनः पुनः दीपक जछाने की कोई आवश्यकता ) 
नहीं रहती है ( ख) जिस गृह में दीपक प्रडबत्रलित होता है उस गृह में 
बिद्यमान वस्तुओं की ही अभिव्यक्ति ( प्रकाश ) होतो है, वहाँ किसी अतुत्पन्न 
( नूतन वस्तु की उत्पत्ति नहीं होती है उसो प्रकार ज्ञान के प्रभाव से अज्ञान 
को निवृत्ति करने के लिये ज्ञानोत्पत्ति के सिवा किसो अन्य कर्म या अभ्यासकी 
अपेक्षा नहीं होता अथोत्‌ ज्ञान की उत्पत्ति के पश्चात्‌ ज्ञान का प्रकाश 
ही विद्यमान रहता है इसके अतिरिक्त दूसरा कोई कमे नहीं रहता है 
अथवा ज्ञानोसत्ति के अभ्यास की अर्थात्‌ वारं वार ज्ञानोत्पादन करने की 
आवश्यकता नहीं रहती है। अज्ञानरूप आवरण नष्ट होने के कारण नित्य 
विद्यमान ब्रह्ममाव और मोक्ष की ही अभिव्यक्ति ( प्रकाश ) होती है, किसी 
अनुत्पन्न वस्तु की उत्पत्ति नहीं होती है जिससे अर्थीत्‌ तत्त्वज्ञान की नाझ- 
शीळता या कमीदिको सापेक्षता नहीं है, यह बात रूपकाळंकार से सूचित की 
गई है। [ अभिप्राय यह है कि सच्चिदानन्द आत्मा अथवा ब्रह्म नित्य विद्यमान 
है । उस ब्रह्मभाव आप्त करने को हो मोरक्षप्राप्ति कही जाती है। अज्ञान ही 
उस ब्रह्म सत्ता को आवृत कर नामरूप तथा क्रियात्मक मिथ्या जगत को 
त्र रूप अधिष्ठान में विक्षेप कर दिखा रहा है । बिद्यमान बस्तु के प्रकारा के 


लिए दीपक की आवश्यकता केषळ अन्धकाररूप आवरण को नष्ट करने के 


ड्यि ही होती है। उसी प्रकार केवळ अज्ञानरूप आवरण नष्ट करने के 
लिये ज्ञान को आवश्यकता होती हे । अतः ज्ञान के द्वारा अज्ञानरूप आवरण 
नष्ट होने के कारण नित्य सय ब्रह्मभाव अथवा मोक्ष स्वतः प्रकाशित होता है, 
किसी क द्वारा अनुत्पन्न वस्तु की उत्पत्ति के समान मोक्ष उत्पन्न नहीं होता है 
अतः मोक्ष जागतिक विषय के समान अनित्य अथवा विनाशी नहीं है। ] 


~ 


भास्वता? शब्द से यह सूचित किया गया है कि दीरक जिस प्रकार तीव्र 
पवनादि के अभाब से ( प्रतित्रन्ध के. अभाव से ) स्थिर रूप से जलता है उसी 
अकार ज्ञानरूप दीपक भी असम्भावना बिपरीत भावनारूप प्रतिबन्ध का अभाव 
होन पर श्रज्ञ्यल्ति होता है । [ प्रबळ वायु रहने से जिस प्रकार दोपक बुझ 
जाता है, वह प्रज्ज्यलित नहीं रह सकता है उसो प्रकार असम्भावना बिपरीत 
भावनादिरूप प्रतिबन्ध रहन पर भी ज्ञान प्रकाशित नहीं हो सकता है । अतः 
का ज्ञानदीपेन? पद के द्वारा उत्पन्न ज्ञान का कोई प्रतिबन्ध नहीं रहता 
यही कहा गया है । अतः तत्त्वज्ञान एक बार उत्पन्न होने से उसका नाझ 
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नहीं है--यह कह कर द्वितीय शंका का समाधान किया गया । ] अपने 
विषय के आवरण का निवतंक होना, अपने व्यवहार में किसी दूसरे 
सजातीय की अपेक्षा न रखना और अपनी उत्पत्ति के सिवा किसी अन्य 

हकारी की आवश्यकता न रखना यह ज्ञान ओर दीपक में समान है, इस 
प्रकार रूपक का बीज समझना चाहिए । 

(९) श्रीधर बुद्धियोग देकर भी जब तक मेरा अनुभव भक्त को 
नहीं होता हे तव तक बुद्धियोग का सम्पादन करके में अविद्याजनित संसार का 
नाश कर देता हूँ, यह्‌ कहते हैं-तेषाम्‌ एव अज्ञुकस्पाथम्‌-पूर्णेरछोक में 
उक्त भक्ता पर अनुकम्पा ( अनुग्रह ) करने के लिये ही अज्ञानजं तमः नादा- 
यासि अज्ञान से उत्पन्न हुए संसार नामक अन्धकार का नाश कर देता हूँ । 
कोन स्थान पर स्थित होकर ओर किस साधन से (उपाय से ) तुम अन्ध- 
कार का नाश करते हो ? इसके उत्तर में कहते हें-आत्मभागस्थः ( सन्‌ ) 
ज्ञानदीपेन भाखता--आत्मा के भाव में अथोत्‌ बुद्धिवृत्ति में स्थित रह कर 
प्रकाशमान ज्ञानरूप दीपक द्वारा नाश करता हूँ । 


(३) शंकरानन्द-शंका 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः ( सत्य, ज्ञान 
तथा अनन्त स्वरूप त्रह्म' ) इस श्रुतिबाक्य के अनुसार अनन्त, परिपूर्ण ब्रह्म- 
स्वरूप तुम्हारी प्राप्ति उन्हें तो स्वतःसिद्ध ही है। ऐसी परिस्थिति में “ददामि 
बुद्धियोगं तं येन मामुपयान्ति ते! यह कथन अयुक्त हे ! ( उत्तर ) ऐसा कहना 
ठीक ही है, यद्यपि सबोत्मक में ( परत्रह्म ) सबक्रो प्राप्त ही हूँ, तथापि अज्ञान 
के कारण मुझको अथात्‌ प्राप्त परत्रह्म को मूढजन अप्राप्त ही मानते हैं जिस 
प्रकार जन्मांघ पुरुष प्रातःकाळ में प्राप्न हुए सये के किरण को ( प्रकाश को )- 
अप्राप्त ही मानते हैं उसी प्रकार स्बव्यापी सब्प्रकाशक मुझको भी अज्ञानी 
अप्राप्त मानते हैं इसलिये जो लोग मेरे भजनशील हैं उनके अज्ञान को जो 
सेरी प्राप्ति करने का उपायस्वरूप ज्ञान का आवरक है, उसे में नष्ट कर 
देता हँ । यही अब कह रहे हैं-ज्ञान के साधन मच्चित्तत्व आदि एबं 
सततयुक्तत्ब आदि के परिपाक के द्वारा जो संसार से मुक्त होने के लिए मेरा 
भजन करते हैं एवं केवळ मेरे भजन में हो निष्ठावान हैं तेषाम--उन 
्रह्मविदों के उपर अनुकम्पार्थम्‌ अनुकम्पा करने के लिये (ये निरन्तर 
समाधिनिष्ठा के लिये मेरे भजन करते हुए जो श्रम करते हैं उस श्रम की 
निवृत्ति कैसे होगी ? इस भावना से भेरी जो अनुकम्पा अर्थात्‌ दया उत्पन्न 
होती है उसके निमित्त) एव अहम्‌-में परमात्मा ही आत्मभावस्थः 
आत्मभावस्थ होकर [ आत्मा का (प्रक्‌ आत्मभूत मेरा) भाव ( भावना 
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अर्थात्‌ ध्य़ानात्मिका बृत्ति ) उसमें स्थित होकर ] जिस प्रकार चक्षु का विषय 
सूर्य होता है, उसी प्रकार ही अपने ध्यान की वृत्तिका विषयीभूत होकर अथवा 
आत्मा ( अथीत्‌ अन्तःकरण ) उसका भाव ( अर्थात्‌ बृत्ति) उसमें प्रत्यक- 
रूप से जो स्थित हें वह आत्मभावस्थ है इस प्रकार आत्मभावस्थ होकर 
अर्थात्‌ प्रथकवृत्ति में आविभूत होकर ज्ञानदोपेन--ज्ञानदीप के द्वारा ( जिसके 
द्वारा वस्तुतत्त्व ज्ञात होता है उसको अथीत्‌ आत्मस्वरूप का प्रकाझ करनेवाली 
बुद्धि के वृत्ति विशेष को ज्ञान कहते हैं। उस ज्ञानरूप दीप से ) भाखता- 
निय निरन्तर समाधिनिष्ठा से उत्पन्न हुए अप्रतित्रद्ध भाव से निरंकुश 
प्रकाञ्चवान्‌ ज्ञानदीप से अज्ञानजं-अज्ञानजात ( अनादि अविद्यारूप अज्ञान से 
उत्पन्न हुआ ) आवरणात्मक तमः-तमको नाशयामि-नष्ट करता हूँ । जिस 
प्रकार घर आदि के आच्छादक अन्धकारको उदयाचल के उपर आरूढ सूर्य 
अपने प्रभाब के द्वारा विनष्ट कर देता है, उसी प्रकार ही नित्य निरन्तर मेरे 
ध्यान करने बाले सज्जन पुरुषों के धीवृत्तिरूपी ठ में आरूढ़ होकर में अपने 
प्रकाश के द्वारा व्याप्त बुद्धि की वृत्तिविशेष से मेरे स्वरूप आच्छादनकारी 
अविद्यारूप अन्धकारको निःशेष नष्ट करके अविद्या एवं अविद्या के कायै, 
उसके कर्म उसके लक्षण, उसकी अवस्था, उसके आभास के सम्बन्ध लेजा से 
शून्य आकाशवत्‌ नित्य निरन्तर, निर्विकल्प, निराकार, निर्विकार, निरंजन, 
निष्क्रिय, नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्रभादबान्‌ आत्मा को ( अनादि, अनन्त 
अखंडानन्दरैकरस, परिपूर्ण अपने आत्मतत्त्वको ) “यह मैं हूँ? इस प्रकार 
मुझमें ही ( परब्रह्म में हो ) आत्मतत्त्व का प्रत्यय विस्पष्ट तर ( विशेष रूप से 
स्पष्टतर ) जिस प्रकार से हो, उसी प्रकार से ही प्रकाशित करता हूँ, यही 
कहने का अभिप्राय है । इसके द्वारा यह सूचित हुआ कि 'यमेवेप वृणुते तेन 
लभ्यस्तस्यघ आत्मा विदृणुते तनुं स्वाम्‌? ( ‘जिसको यह बरण कर लेता हैं? ) 
उसके द्वारा ही लभ्य है, उसी के लिए यह आत्मा अपने स्वरूपको प्रकट कर 
देता है )। इस श्रुति में उक्त रीति से तीव्र मोक्षेच्छा एबं वेराग्यपूर्वेक जो 
यति निदिध्यासनरूप समाधि का अभ्यास करते करते परिश्रान्त हुआ हूँ 
उसको ही ईश्वरप्रसाद प्राप्त होता है, उसको ही सम्यक दर्शन होता है, उसके 
द्वारा हो अविद्या अन्धकार को निःशेष निवृत्ति होती है, उसी से विदेह 
केवल्यरूप सुख की सिद्धि होती है । 


[ शंकरानन्द ने ७-१० इलोकों की विकल्प व्याख्या इस प्रकार किया 
| ~ = ~ ~ 
दै। ] मम यो वेत्ति तत्त्वतः! (मुझ परब्रह्म की विभूति को जो तत्त्वतः 
३ 
( यथाथ रूप से ) जानता है ), इस वाक्य के अर्थ का सम्यक्‌ प्रकार से 
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विचार करने पर “एतां विभूतिम्‌? ( श्छोक ७) से लेकर 'येन मामुपयान्ति ते? 
(१० इछोक ) तक के चार श्लोकों का अर्थ इस प्रकार है-- 


७ छोक-एतां विभूतिमू--जो विभूतियों के सम्बन्ध में पूर्ग में कहा 
गया है उस विभूति का (महत्त्व का) विस्तारयोगम--और योग ( सृष्टि- 
स्थिति-लय-प्रवेश तथा नियमन आदि क्रिया की सम्पूर्ण सामर्थ्य) यः 
तस्तः वेत्ति-मुझ निर्विशेष, अविक्रिय परत्रह्म की माया से ही है--बस्तुतः 
इनको कोई सत्ता नहीं है, इस बात को तत्त्व से ( यथाभूत अर्थ दर्शन से 
अथात्‌ विवेकज्ञान से इनके यथार्थं स्वरूप का निर्णय कर) सदूगुरु के 
प्रसाद से जो ब्रह्मवित्‌ यति आत्मविज्ञान से युक्त हो कर जानता है ( यह सब 
मायिक मिथ्या ही है, ऐसा जानता है) सः अनिकम्पेन योगेन युज्यते 
वह ब्रह्मवित्‌ अविकम्प ( विक्षेप से रहित अर्थात्‌ ब्रह्म तथा आत्मा के एकत्व 
विज्ञान दृढ़ होने के कारण विकल्प से रहित ) योग से ( सम्यग्‌ दर्शानरूप 
योग के द्वारा ) युक्त है अथात्‌ देह आदि से आत्मभाव का त्याग कर ब्रह्म ही 
मेह, इस न पक में ही आत्मबुद्धि से निश्चळ होता है । अत्र न संशय$- 
फिर यह से हर ओर यह मेरा है, इस प्रकार का बिकल्प नहीं करता है। इस 
विषय में संशय नहीं करना चाहिए । 


८ स्छोक--'मय्येव सकळं जातं मयि सर्ज प्रतिष्ठितम्‌? ( मुझ से ही सव 
उत्पन्न हुआ है, मुझमें सब स्थित हे इत्यादि श्रुति में जो ब्रह्म और आतमा के 
एकत्व विज्ञान में निष्ठा रखने वालों का अनुभव प्रसिद्ध है, उसे कहते हैं- 
अहं सर्गस्य प्रभवः--मैं ( पएन्रह्म ) ही समस्त जगत्‌ का प्रभव ( उपादान ) 
हू अथात्‌ मुझमें हो समस्त जगत्‌ प्रतीत होता है। मत्तः सर्न प्रगतते-मुझ से 
अर्थात्‌ मेरी संनिधि से ही सब जरत्‌ प्रवृत्त होता है। इति मत्ना--इस 
प्रकार जगत्‌ को प्रतीति और प्रवृत्ति का कारण परब्रह्म ही है, ऐसा मान कर 
बुधाः भागसमस्बिताः-बुध अथोत्‌ ब्रह्मवित्‌ भाव से ( ब्रह्म ही मेरी आत्मा 
है अथात्‌ में ब्रह्म ही हूँ इस प्रकार के भाव से ) समन्बित ( युक्त ) हो कर मां 
भजन्ते-सुक परब्रह्म को भजते हैं अर्थात्‌ ब्रह्म ही 'मे' हूँ और 'मै ही ब्रह्म हैँ? 
इस प्रकार अनुसन्धान करते हैं अथात्‌ निरन्तर चिन्तन करते हैं । 

९ छोक--उनके भज्ञन का प्रकार कहते हैं--वे बुध ( ब्रह्मवित्‌) 
योधयन्तः परस्परम--शिष्यों को ज्ञाखाथे का बोधन कराते हुए आपस में 
एक दूसरे को अपने-अपने अनुभव को कहते हुए मञ्चित्ताः-सुझमें ही 
( प्रयगभिन्न परब्रह्म में हो) जिनका चित्त ळगा हुआ है अथोत्‌ जिनका चित्त 
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मेरे आकार में परिणत हुआ है वे मच्चित हैं तथा मद्‌गतप्राणा:--जिनके: 
प्राण ( इन्द्रिय आदि ) मद्रत [ मेरे भाव को प्राप्त हुए हैं अथीत भ्रत्यगृवृत्ति से 
( ब्रह्माकारा वृत्ति से ) मेरे स्वरूप में जिनके प्राण ( इन्द्रिय आदि ) प्रबिलापित 
( समर्पित ) हुए हैं वे ब्रह्मवित्‌ वृत्ति में आरूढ़ मुझ आनन्देकरस का अनुभत्र 
कर के तुष्यन्ति-तुष्ट होते हैं ( सन्तोष को प्राप्त होते हैं) रमन्ति च-एनं 
सुम में ही सबंदा रमण करते हैँ। इस प्रकार मेरा ही नित्य ( सर्वदा ) वोधनः 
करते हुए, कथन करते हुए और ध्यान करते हुए काळ बिताते हैं । ] 


१० छोक--इस प्रकार अपने भक्त ब्रह्मवित्‌ यतियों के भगवद्धजन का 
प्रकार वर्णन कर अब अपने अनुग्रह का प्रकार कहते हैं--सततयुक्तानाम्‌-जों 
मुझमें ही ( परब्रह्म में ही ) सतत ( सर्वदा ) युक्त ( समाहित चित्त) रहते हैं 
एवं भजताम-- एवं मुझे ही भजते हैं. उन बुधों को ( ब्रह्मविदों को ) प्रोति- 
पूर्वकम्‌--वे भक्त मुझे अत्यन्त प्रिय हैं? (गीता १२। २०) इस बचन से 
इस लोक ओर परलोक के सुख ओर उनके साधन तथा अन्यान्य सब 
विषयों को त्याग कर के अपनी देह के जीवन आदि की रक्षा की आशा को 
भी छोड़ कर केवळ मोक्ष की इच्छा से मुझ सबचिदानन्द्रधन स्वरूप परम 
तत्त्व की प्रीति के लिये ही जो मेरा भजन निरन्तर करते हैं. उन उत्तम भक्तों के 
प्रति जो प्रीति उत्पन्न होती है अथात्‌ ये भक्त श्रेष्ट मेरी प्राप्ति के लिये अत्यन्त 
श्रम कर रहे हैं; इस प्रकार की भावना से दयारस से आद्र हो कर अन्तः- 
करण में जो वृत्तिविशेष उत्पन्न होता है बह प्रीति है। उस प्रीतिपूर्वक 
बुद्धियोगम्‌ ददामि-सम्पूर्णे विपरीत प्रत्ययों से रहित ( विषयाकारा वृत्तियों से 


शून्य हो कर ) केवळ सन्मात्र को ( सत्तासात्र को) विषय कर के जो सम्यग 


दर्शन उत्पन्न होता है वह बुद्धि है। उस सम्यग दर्शनरूप बुद्धि के साथ 
वह सत्तामात्र परत्रह्म भें ही हूँ इस प्रकार की वृत्ति के संयोग को बुद्धियोंग कहते 
हैं। उस बुद्धियोग को देता हूँ अथोत्‌ में, यह, वह इत्यादि भेद ज्ञान से शून्य 
केवल ब्रह्म को ही बिषय करने वाली अखण्डात्मिका वृत्ति को देता हूँ । येन-- 
मेरे प्रसाद से ( कृपा से ) प्राप्त हुए बुद्धियोग से ते-वे बुध माम्‌ उपयान्ति- 
मुझको ( अद्वितीय, निर्विशेष सच्चिदानन्दघन परत्रह्म को प्राप्त होते हैं। 
जिस से मुझ परत्रह्म को अपनी आत्मारूप से जान कर मेरे भाव ( मेरे शुद्ध 
अद्वितीय स्वरूप को ) प्राप्त कर सके उस बुद्धियोग को देता हूँ । इससे यह 
सूचित होता है कि जो अति सेकड़ों बार वेदान्तादि श्रवण किये हैं उनमें से 
केवळ जो भगवान्‌ में सततयुक्त ( निरन्तर लगे हुए ) होते हैं उनके ऊपर ही 
भगवान्‌ प्रसन्न होते हैं. ओर प्रसन्न हो कर सम्यग्‌ दर्शेन रूप बुद्धियोग को 
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विभूतियोगः ] 


हे रॉ को rT ~ प 
देते €- इसरो का नहा । इस लिये ( परोक्ष भाव से ) जो लोग अ'त्मतत्त्व 
को जान यि ह उन मुमुक्ष यतियों को निरन्तर ब्रह्मनिष्ठ ( ब्रह्म में ही स्थित.) 
होना चाहिए । 


गोता ४९. 


(४ ) नारायणी टीका--जो भक्त प्री तिपूषक निरन्तर तुम्हारे चिन्तन में 
मरन रहकर तुममें सबंदा युक्त रहते हैं उनको सम्:ग्‌_ दर्शन रूप बुद्धि से 
जिस प्रकार तुम्हारे साथ योग ( ऐक्यबोध ) हो सके उस उपाय को तुम देते हो 

ह तुमने कडा किन्तु इसमें शंका होती है (१) तुम तो सबके लिये सम हो 
तत्र केवळ भक्तों को ही बुद्धियोग देते हो, दूसरे को नहीं, यह क्यों है ! इसके 
उत्तर में भगवान्‌ कहते है मुम-में सततयुक्त भक्तों के प्रति अनुकम्पा ( कृपा ) 
करने के लिये मैं उनको बुद्धियोग देता हूँ। (प्रश्‍न) क्या इसमें तुममें 
पक्षपातित्व दोष नहीं जगता है ? ( उत्तर ) नहीं, मैं सबकी आत्मा हूँ, अतः 
मेरी कृपा ओर आत्मा को ( अपनी और आत्मा की ) करा एकही बात है । 
मनुष्य जव अनि विषय में ही रमते हँ--सतत विषय में युक्त रहते है तब 
आत्माको भूल जाने के कारण वे आत्मा के शत्र होकर ( गीता ६९) 
आत्मघाती होते है क्योंकि इस प्रकार आत्मविस्सृति का परिणाम है दुःखमय 
संसार में उत्तरोत्तर अधोगाति की प्राप्ति ( गीता १६।२० )। श्रुति में भी इस 
प्रकार अज्ञानान्धकार में गिरे हुए व्यक्तियों को 'आत्महा? ( आत्मघाती ) 
कहा गया हे ( इश० उ० ) ओर जब मायारचित मिथ्या विषयों से बिरक्त 
होकर केवल सच्चिदानन्दघन मुझमें हो ( अपने में हो ) रमण करता है तब 
वह आत्मा से आत्माका उद्धार करता है अथोत्‌ आत्माको ( अन्तःकरण को ) 
बिपय चिन्तन से विरत कर मुझ सवोत्मा भगवान के चिन्तन में सदा निरत 
रखकर अज्ञानरूप तमः को ( आवरण को) निवृत्त कर शुद्धचेतन्य स्वरूप 
आत्मा को प्रकट करता है यही आत्मा का उद्धार है । आत्मा स्वयंप्रकाश 
एवं पूर्णस्वरूप है-उनको प्रकट करने के लिये कोई क्रिया को आवश्यकता 
नहीं होती है । मुमुक्ष भक्त शास्त्र तथा गुरुबाक्यों से दृश्य प्रपञ्च का मिथ्यात्ब 
तथा आत्मस्वरूप भगवान का सत्यत्व निश्चय करके जब उसकी प्रत्येक 
चित्तवृत्ति केबळ भगवान की भावना से कम्पित ( स्पन्दित ) होती रहती है 
तब उसके अनु अर्थात्‌ पश्चात्‌ भगवान्‌ अपने यथार्थे स्वरूपको भक्त के हृदय में 
प्रकट करते हैं, यही भगवान की अनुकम्पा (कृपा ) हे । श्रुति में भी कहा हे 
“नायमात्मा प्रवचनेन छभ्यों न मेधया न बहुना श्रुतेन । यमेजेष वृणुते तेन 
लभ्यस्तस्यैष आत्मा बिवृणुते तनूं स्वाम्‌? | अथात्‌ यह आत्मा सबेत्र विद्यमान 
रहने पर भी कोई मनुष्य वेदादि शास्त्र की व्याख्या से अथवा मेधा से अथोत््‌ 
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uo गोता [ भ. १? इळोक ११ 


बहुत कुछ श्रवण करने पर उस आत्मा को प्राप्त नहीं कर सकता किन्तु जो 
उसको अपने से अभिन्न आत्मरूप से वरण कर लेता है ( अतः सती साध्वी 
खी के समान उसका ही चिन्तन तथा सेवा करता रहता है अर्थात्‌ आत्मा के 
साथ 'नि्ययुक्त' रहता है) उसके पास परब्रह्मस्वरूप आत्मा भी माया का 
आवरण हटाकर अपना यथार्थखरूप प्रकट करता है । सच्चिदानन्दघन 
आत्माको अभिन्नरूप से बरण करना तथा निरन्तर उसमें युक्त रहना ही 
यथार्थ भक्ति है एबं इस प्रकार भक्त के हृदय में प्रकट होना ही भगवान को 
अनुकम्पा या कृपा है। यह शाश्वत नियम हे। अग्नि के पास जो जायगा 
उसको ही ताप मिलेगा, इसमें जैसा अग्नि में कोई पक्षपातित्ब दोष आरोपित नहीं 
हो सकता, उसी प्रकार आत्मस्वरूप भगवान्‌ की भक्तों के प्रति कृपा खभावसिद्ध 
है उसमें पश्षपातित्व का लेशमात्र भी नहीं है। आत्मा जबतक आत्मा के 
उद्धार के लिये कृपा नहीं करता है. तबतक गुरुक्ता, शास्नक्रपा, इश्वरक्ृपा, 
महात्मा छोगों की कृपा या अन्य सभी कृपा मोक्ष के लिये व्यर्थ हो जाती है । 
इसलिये गीता में पहले ही भगबान्‌ ने कहा 'उद्धरेदात्मानमात्मना' इल्यादि 
( गीता ६५) । 

( प्रइन ) तत्त्वज्ञान के बिना कोई संसार सागर से अपने को उद्धार 
नहीं कर सकता है । अतः तुम्हारी (अर्थात्‌ आत्मा की) कृपा तो तत्र ही 
सार्थक ( यथार्थफलदायक ) होती है जब तत्त्वज्ञान का उदय होता है एवं 
अज्ञान के कार्यों का आयन्तिक नाश हो जाता है । 


( उत्तर ) यह बात ठीक है । मेरी कृपा की सार्थकता के लिये 
( अवुक्रमपार्थम्‌ ) अर्थात्‌ जिससे मेरा स्वरूप भक्तों के हृदय में प्रकट हो सके 
उसके लिये मैं ज्ञानदीप प्रबलित कर अज्ञान से उत्पन्न हुए मोहरूप 
अन्धकार को [ देहेन्द्रियादि में जो आत्माभिमान एबं तञ्जनित रागद्वेष आदि ) 
शुद्ध चेतन्यस्वरूप आत्मा के स्वरूप को आवृत करके रहते हें उनको ] नाश 
कर देता हूँ । [ 
( प्रश्‍न ) तब क्या तुम बाहर से (अर्थात्‌ भक्त से प्रथगूरूप से 
आविर्भू होकर ) ज्ञानदीप को प्रज्ज्बलित कर अज्ञानजनित अन्धकार का 
नाझ करते हो? 


( उत्तर ) मेरे भक्त निरन्तर मेरे चिन्तन में निमग्न रहने पर उनके 
अन्तःकरण में सब प्रकार को विषयाकारा वृत्ति लुप्त होकर ब्रह्माकारा वृत्तिका 
निरन्तर प्रवाह चलता है एवं अन्त में उसके चित्त के निर्वत्तिक ( वृत्तिशून्य ) 
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विभूतियोगः ] 'गीता ५१ 
होने पर्‌ निर्विकल्प समाधि से मेरे यथार्थ स्वरूपको ( अपने आत्मा के 
स्वरूप को) साक्षात्कार (शुद्ध चेतन्यस्वरूप ब्रह्म ही सब है ओर चह 
नहा में ही हूँ इस प्रकार साक्षात्‌ अनुभव ) करते हैं। इस अनुभव को ही 
ज्ञानरूप प्रदीप कहा जाता है एवं वही सभी अज्ञानजनित अन्धकार का 
नाशक है । आत्मा चित्‌. ( ज्ञानस्वरूप होने के कारण आत्मा ही ज्ञानप्रदीप है । 
वह ज्ञानरूप प्रदीप यदि किसी क्रियाद्वारा उत्पन्न होता तो चह नाशवान्‌ 
होता एवं इससे अज्ञान का आलन्तिक नाश कभी सम्भव नहीं होता । 
आत्मा के स्वरूपभूत यह ज्ञानदीप नित्य ही जीव के हृदय में सूर्य के समान 
आस्वर ( देदीप्यमान अथोत्‌ प्रब्ब्बलित ) है, बह्‌ अज्ञान से आवृत होने के 
कारण जोब मोह से आच्छन्न होकर संसार में भटकते रहते हैं और आत्मज्ञान 
दारा जव वह अज्ञान नष्ट हो जाता है तव बादल से सुक्त सूर्य के समान 
परमार्थ तत्त्व को प्रकाशित कर देता है ( गीता ५१५९-१६) । जिस प्रकार 
प्रदीप वायु से शूऱ्त्र स्थान में प्रश्‍श्बलित रहता हे उसी प्रकार आत्मखरूपभूत 
ज्ञानरूप प्रदीप रागट्ठे॑षादि मल से रहित एवं विषयचिन्तनरूप चञ्चळता से 
शून्य तथा परमात्मा सें सर्वदा अनुरक्त (एकाग्र ) चित्त में प्रकट होता है । 
इस ज्ञानदीपको निता सूचित करने के लिये कहा है--'भाखता? अर्थात्‌. 
परमात्मविषयक ज्ञान सदा ही हे केवळ तत्त्वज्ञान से अज्ञानरूप आवरण नष्ट 
होने पर ही बह भास्वर ( प्रकाशवान्‌ ) अथात्‌ प्रकट होकर सब अज्ञान के 
कार्ये ( शोकमोहादि ) को नष्ट कर देता है । 


.._ प्रइन--तब तो तुम बाहर से भक्त हृदय में ज्ञान के प्रदीपको प्रडच्बलित 
कर देते ह्यो ? र 


उत्तर--नहीं, में ( बाहर भीतर ) स्त्र विद्यमान हूँ तथापि भक्त का 
हृदय जव आत्मभाव से भावित होता है अथात्‌ समस्त विषयभाव से रहित 
होकर आत्माको भावना में सतत युक्त रहता है अथोत्‌ 'में देहेन्द्रियादि से 
विलक्षण सच्चिदानन्द स्वरूप परमात्मा हूँ” इस प्रकार अभिनिवेश करता है 
( 'आत्मभावस्थ’ होकर ) उक्त ज्ञानदीपको प्रश्‍ज्बलित करता हूँ । 


[ इस प्रकार भगवान्‌ की विभूति तथा योग को श्रवण कर अजुन असन्त 
उत्कण्टित हो कर कह रहे हैं--] 


अजुन उचाच 
परं ब्रह्म परं धाम पवित्र परमं भवान्‌ । 
पुरुषं शाश्चतं दिव्यमादिदेवमजं त्रिश्चम्‌ ॥ १२॥ 
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आहुस्त्वामृषयः सर्वे देवपिर्नारदस्तथा । 
असितो देवलो व्यासः स्वयं चेव बरत्रीषि मे १३ ॥ 


अन्वय!--भजुनः उवाच--भवान्‌ परं व्रह्म परं धाम पवित्रम्‌ ( च) । 
( चञ्ञिष्ठादयः ) सर्व ऋषयः तथा देवर्षिः नारदः असितः देवलः व्यालः त्वां शाश्वतम्‌ 
पुरुषम्‌, अजम्‌, दिव्यम्‌, आदिदेवम्‌ , विभुम्‌ आाहुः। स्वयं च एव मे ( तथा } 
ब्रचीषि च । 

अनुवाद--अज़ुन ने कहा-तुम ही (जीव की अन्तिम लक्ष्य वस्तु ) 
परन्नह्म हो, तुम ही (चेतन्यस्वरूप) परम ज्योति हो एबं तुम ही परम पवित्र 
( संसाररूप पाप का नाश करने वाढा ) हो। वशिष्ठादि ऋषिगण, देवर्षि 
नारद, असित, देवळ तथा व्यास भी कहते हैं कि तुम रूनातन (नित्य) 
पुरुष हो, तुम दिव्य ( परमाकाश में अर्थात्‌ स्वस्वरूप चिदाकाश में स्थित ) हो, 
तुम आदिदेव ( देव अर्थात्‌. सवे प्रपश्चातीत स्वयंप्रकाश तथा आदि अर्थात्‌, 
सभी के मूळ कारण हो) तुम अज्ञ (जन्मरहित) एबं बिभु ( सर्वव्यापी ) 
हो, तुम खयं भी मुझको ऐसा ही कह रहे हो | 


भाष्यदीपिका--अजुन उवाच-अजुंन ने कहा भवान्‌-तुम परं ब्रह्म 
परमात्मा हो। “परम्‌? शब्द के द्वारा सत्र जोवों की अन्तिम लक्ष्य वस्तु जो 
ब्रह्म ( परमात्मा ) ही हैं वह निर्देश किया जा रहा हैं। परं धाम--परम तेज: 
( शुद्ध चैतन्य ) स्वरूप हो। धाम शब्द का अर्थ आश्रय ( स्थान) तथा तेजः 
( प्रकाज्ञ ) दोनों ही हो सकता है । मधुसूदन सरस्वती ने दो प्रकार के अर्थ में 
घाम शब्द का ग्रहण किया है । मिथ्या जगत्‌ को ओर से देखने पर भगवान्‌ 
सर्वभूत के परम आश्रय हैं ओर स्वरूप की ओर से देखने पर वे परम तेजः 
अर्थात्‌ शुद्ध चेतन्यस्वरूप हैं। यहाँ भगवान्‌ का स्वूपवणेन ही उद्देश्य 
होने के कारण भाष्यकार ने घाम शब्द को केरळ 'तेजः” अर्थ में ग्रहण किया 
है । यह चेतन्य (तेजः ) परम क्यों है ? क्‍योंकि वह जन्म तथा नाशरहित 
कूटस्थ तेजः ( कूटस्थ चेतन्य ) है । परमं पवित्रं च--तुम परम ( प्रकृष्ट ) 
पावन अथोत्‌ अन्त शुद्धकारी ( सबंपापनाशक ) भी हो। शुद्ध चेतन्य 
स्वरूप परमात्मा के साथ एकत्वानुभव होने से सभी पाप यहाँ तक कि संसार- 
रूप पाप भी नष्ट होते हैं, इस लिये वे परम पवित्र हैं । तुम कैसे जानते हो 
कि में ही ऐसा हूँ, दूसरा कोई ऐसा नहीं है! इस के उत्तर में कह रहे हैं 
कि आप्तवाक्य ( सर्वज्ञ ऋषियों के वाक्यों ) से मैंने यह जान लिया क्योंकि 
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सचे ऋषयः--भ्रगु वशिष्ठादि सभी ऋषिगण [ तत्त्वज्ञाननिऽ 5प्रक्तिगण 
(मधुसेदन) ] 

सर्वेञ्षि पद्‌ के द्वारा नारद व्यास प्रभ्नति ऋषिगण गृहीत होने पर 
भी उनकी विशेषता प्रथक्‌ रूप से उल्लेख करने के लिये अजुन कह रहे दे 


देवपिः नारदः असितः देवर व्यासः-देवर्षि नारद, असित 
( देवळ का पिता ), देवळ एवं व्यास अथोत्‌ कृष्ण द्वैपायन तथा स्वाम्‌ 
तुमको शाश्वतं पुरुषम्‌- निय ( सनातन ) पुरुष [ सदा ही एक ही रूप में 
स्थित परमात्मा ( मधुसूदन) ] दिव्यम्‌- दिवि ( परमे व्योम्नि) भषम्‌ 
{ स्वस्वरूपेण स्थितम्‌ ) अर्थात्‌ परम चिदाकाश में अपने स्वरूप में स्थित अ्रीत्‌. 
सब . प्रपञ्चातीत आदिदेचम्‌-सर्व देवों के आदि में ( पहले) होने वाले 
[ देव शब्द का अर्थ 'दीव्यति द्योतते इति देवः’ ] अथोत्‌ जो प्रकाश करता है 
उसको देव कहा जाता है एवं आदि शब्द का अर्थ सभी के मूळ कारण | 
अतः “स्वे देवों के आदि? कहने में परमात्मा सर्वप्रकाश तथा सभी के मूल 
कारण हें यही सममाग्रा जा रहा है। मधुसूदन सरस्वती, आनन्दगिरि 
प्रति का भी यही मत है। चूँकि तुम ( परमात्मा) आदिदेव हो अतः 
तुमको अजमू--जन्मरहित तथा विशुम्‌-विभवनशील अर्थात्‌ अनन्त 
सहिमा-सम्पन्न एवं स्वव्य़ापी ( सर्वगत ) आहुः--कहते हँ । इस प्रकार जब 
उन ऋषियों ने तुमको विशेषणयुक्त कर कहा है तब तुमको जो में “परं ब्रह्म 
इत्यादि कह कर सम्बोधन कर रहा हूँ, वह युक्तियुक्त ही है। फिर दूसरों ने 
कहा है उसे विचार करने की भी आवश्‍यकता नहीं है क्योंकि तुम--खयम्‌ 
उव मे ( तथा ) ब्रवीषि च--स्वयं हो मुझको अपने स्वरुप के सम्बन्ध में एसा 
ही कह रहे हो । 

टिप्पणी । ( १ ) श्रीधए--संक्तेप से श्री भगवान्‌ ने अपनी विभूति को 

हा है। अत्र विस्तारपूत्रेक उन विभूतियों को जानने की इच्छा से 'परं 

त्रह्म' इत्यादि सात इलोकों द्वारा भगवान्‌ की स्तुति करता हुआ अजुन कह 
रहा है-- 

परं ब्रह्म परं धाम इत्यादि--तुम ही परम ब्रह्म, परम धाम ( आश्रय) 
और परम पवित्र हो। कैसे ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहते हँ--क्योंकि तुम 
शाश्वतं पुरुषम्‌-सवदा एकरूप से रहने वाले नित्य पुरुष हो तथा दिव्यम्‌ 
प्रकाशमय अर्थात्‌ स्वप्रकाश स्वरूप एवम्‌ आदिदेवम--देवों कें आदि अर्थात्‌ 
कारण हो। अतः तुम अजम्‌-जन्मरह्ित और विभुम्‌-व्यापक ( सबेव्यापी ) 
भी हो, ऐसा आहुः--बताते हैं। कौन बताते हें ! इसके उत्तर में कहते है-- 
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सवे ऋषयः--भ्रगु आदि सब ऋषि छोग देवषिर्नारदः इत्यादि--देवपिं 
नारद्‌, असित, देवळ ओर व्यास तथा स्वयं च एव ब्रवीषि मे--स्वयं तुम भी 
साक्षात्‌ मुझ से ऐसा ही बता रहे हो। 


(२) शंकरानन्द्‌-( इळोक १२-१३ ) इस प्रकार मन्दबुद्धि वाले 
सुसुछु भी जिससे भगवान्‌ की उपासना कर सके उस फे लिए सामान्यरूप से 
विभूतियोग का प्रतिपादन कर अपनी ( भगवान्‌ की ) उपासना के द्वारा जो 
यति बिशुद्ध अन्तः करण सम्पन्न होकर आत्मतत्त्व को जान लिये हैं उनकी 
निर्विशेष ब्रह्म की उपासना तथा उसका फळ भरवानने सम्यक्‌ रूप से 
प्रतिपादन किया । यह श्रवण कर निर्विशेष स्वरूप मूढ़ का उपास्य नहीं है, 
इस प्रकार निश्चय करके अतिमन्द बुद्धि वाळा सुमुछु सर्वात्मक ईश्वर के 
सबिशेष स्वरूप की भी उपासना नहीं कर सकता ऐसा मानकर उसके उपर 
अनुग्रह करने की इच्छा से उसकी बुद्धि के अनुरूप सोपाधिक परमेइचर के 
सिरोष स्वरूप को विस्तृतरूप से पूछने की इच्छा करके अर्जुन परमेश्वर की 
स्तुति कर रहा हे परम्‌-पर अर्थात्‌ सविशेष से विलक्षण--अप्राकृत, अति- 
सूक्ष्म, अतीन्द्रिय उद्य-अस्त-शून्य, बुद्धि एवं क्षयरहित, अनादि-अनन्त, 
मप्रमेय धाम-धाम अर्थात्‌ केबल कूटस्थ, असंग, चित्‌ ( प्रकाशस्वरूप ) 
एक बार की स्मृति मात्र से शतकोटी कल्प में किये हुए पापराशि नाशकतो 
होने के कारण परमं पवित्रम्‌-परम ( उत्कृष्टतम ) अर्थात्‌ वायु, सूर्य, अझ 
भादि के भी पवित्रकारी होने के कारण उनसे भी पवित्र अथीत्‌ पावन 
( पवित्र करने वाले ) तथा “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( सत्य, ज्ञान तथा अनन्त 
स्वरूप ब्रह्म ) तथा "पवित्राणां पवित्रं यो मंगळानां च मंगलम्‌ ( जो पवित्रों का 
भी पवित्र है एवं मंगलों का भी मंगळ है ) इत्यादि श्रुति एवं स्मृति में प्रसिद्ध 
निर्विशेष परंत्रह्म--परत्रह्म तुम खयं ही हो, दूसरा नहीं है ऐसा अर्थ है । यदि 
शंका हो में ही परब्रह्म हँ इस प्रकार मेरे स्वरूप के सम्बन्ध में जो निधौरण 
क्रिया गया है, वद्द तुमने कैसे जाना ? आप्तवाक्ष्य के द्वारा ऐसा जाना है, 
यह सुचित करने के लिए अजुन कह रहा है देवर्षि: नारदः तथा असितः 
देवलः व्यासः-देवपिं नारद तथा असित, देवळ व्यास आदि सर्वे- समस्त 
कऋपयःऋषिगण त्वाम्‌--तुमको शाइचतम्‌--शाइवत अर्थात्‌ नित्य, 
दिव्यम्‌ दिव्य ( दिव में अर्थात्‌ स्वीय महिमा में स्थिर होने के योग्य दिव्य 
अथवा दिव्‌ में अव्याकृत आकाश अर्थात्‌ बुद्धिगुहा सें जो वास करते है बह 
दिव्य है अथवा सत्ता को जो भजन करता है, अपने स्वरूप में जो सदा ही 
रहता है वह दिव्य है ) आदिदेवम्‌--आदिदेष (सभी के कारण होने के कारण 
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आदि तथा द्योतनशील ( प्रकाशशीळ ) होने के कारण देव है। जो आदि 
तथा देव भी है, वह ही आदिदेव है अजम्‌-अज अर्थीत्‌ जन्मादि विकार- 
रहित विभुम--व्यापक अर्थात्‌ परिपूर्णं पुरुषम--परिपूर्ण परमात्मा आहुः 
कहते हैं । जब मैं भक्ति से तुम्हारे स्वरूप के सम्बन्ध में पूछता हूँ तब वे 
मुझको ऐसा हो कहते हैं, यही अर्थ है। इसके द्वारा यही सूचित होता है 
कि वस्तु का स्वरूप बहुव्यक्ति से श्रवण करना चाहिए एवं जानना चाहिए 
किख, खयं चेच-तुम स्वयं भी “भोक्तारं यज्ञतपसाम्‌? ( 'यज्ञ एवं तप के 
भोक्ता को? ) तथा ( “सर्वभूत में स्थित मुझको” ) इत्यर्थक वाक्यसमूह के द्वारा 
स्वयं मे-सुझे तुम ( परमात्मा) त्रवीषि--कहते हों, तुम ही परत्रह्म हो, 
ऐसा इन दोनो श्छांकों का अर्थ हे । 

(३) नारायणो रोका--पूर्वेबर्ती इलोकाँ में भगवान्‌ के मुख से 
सर्वोपाधिरहित निरुपाधिक रूप तथा सर्वोत्मत्वादि बिभूतियुक्त सोपाधिक 
रूप तथा उनकी उपासना का फळ सुनकर अजु न फे मनमें यह शांका 
उत्पन्न हो गई कि जो लोग मन्दबुद्धि हैं उनके लिये नित्रिशेष निरुपाधिक 
स्वरूप की उपासना करना असम्भच है। अतः इस प्रकार प्राकृत बुद्धिसम्पन्न 
व्यक्तियों के प्रति अनुग्रह करने के लिये भगवान के जो सोपाधिक ( सगुण ) 
रूप को सर्वदा सभी लोग ग्रहण कर सकते हैं उन रूप के सम्बन्ध में विस्तार- 
पूर्वक सुनने के लिये भगवान की स्तुति कर रहा है समस्त जीव की अन्तिम 
लक्ष्य वस्तु जो परम आनन्द है जिसको वेदादि शास्त्र में अखण्डादूय निर्विकार 
परिपूर्ण परम ब्रह्म कहते हैं बह तुम ही हो। इसलिये तुम ही परम ( अन्तिम ) 
धाम (स्थान ) हो जिसे प्राप्त करने के पश्चात्‌ परम विश्रान्ति होती है समस्त 
संसारगति शान्त हो जाती है अथवा तुम परम धाम (ज्योतिः अथीत्‌ स्वयं 
प्रकाश ) हो क्योंकि प्रगट होने पर अज्ञानरूप अन्धकार स्वतः हो चिरकाळ के 
लिये बिनष्ट हो जाता है और तुम ही परमपवित्र ( अयन्त शुद्ध ) हो 
क्योंकि एकमात्र तुम्हारी शरण लेने पर जीव सर्वपापों से ( संसाररूप महा 
पाप से) मुक्त होता है ( गीता १८६६ ) शाञ्नबिहित उपायों से तुम्हारी 
उपासना कर जिसने चित्तशुद्धि भ्राप्त कर गुरु से वेदान्तत्राक्य आदि श्रवण कर 
तुमको ही अपनी आत्मा के रूप से जानकर एकमात्र तुम्हारी ही शरण छिया 
है वह सब पापों से सुक्त होकर .परम पवित्र-होता है तत्‌ पश्चात्‌ निदि- 
ध्यासन से अपने को शुद्ध स्वयंप्रकाश चित्‌ स्वरूप जानकर वह परम घामको 
( अर्थात्‌ परम ज्योतिः स्वरूपता ) प्राप्त होता है। जो परम घाम--है वह 
पर ब्रह्मद अथोत तुम्हारा अनन्य भक्त 'में सबभूतों की अ'त्मा हूँ? अथोत्‌ 
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में ही सब हूँ और सबही में हूँ” ऐसा साक्षात्‌ जानकर परत्रह्मभाव प्राप्त 
होता है । इस प्रकार को स्थिति में वह जानता है मायारचित अनिस देहादि 
तथा प्रपञ्च का अधिष्ठानखरूप आत्मा ही एकमात्र शाश्वत ( नित्य अविकारी 
स्थिर ) बस्तु है और बही सब पुर में ( देह में हृदयगुहा में ) शग्रन करता है 
( निर्विकार रूप से स्थित रहता है ) अथवा वह पूर्ण है. इस लिये बही पुरुष 
है ओर वह पुरुष तुम ही हो ज्ञानी भक्त यह भी जानता है कि दिबि अर्थात्‌ 
देहादि से ऊर्ध्वं (विलक्षण) परम आकाश में ( हृदयआकाश में) तुम 
( परमात्मा ) प्रकाशित होते हो, इस लिये तुम दिव्य हो | आदि तथा अन्त में 
तुम ही ( आत्मो ही ) एकमात्र सत्य वस्तु हो एबं तुम्हारा आश्रय लेकर ही 
माया सृष्टिस्थिति-प्रलयरूप कार्य कर रही है, अतः तुम ( शुद्ध चेतन्य स्वरूप 
परमातमा ) ही सबका आदि अर्थात्‌ मूळ कारण हो एत्र बिश्वका अनन्त परिणाम 
होते रहते भी तुम सदा ही अपने अविकारी प्रकाश स्वरूप में स्थित रहते हो, 
इसलिये तुम देव--( दिव्यते द्योतते इति देवः हो एवं इस प्रकार से ही 
तुम अज ( जन्म तथा अन्य विकारों से रहित ) हो। तुम पुरुष ( पूण ) हो 
तुम आदिदेव हो अतः तुम विभुः--( सवेब्यापी ) भी हो । [ भगवान्‌ की 
ओर से प्रश्न होगा तुमने मेरे खरूप के सम्बन्ध में जो कुछ जाना वह ठीक 
है इस विषय में प्रमाण क्या है ! इसके उत्तर में अजुन कह रहा है-] 
देबि नारद देवळ, देवळ के पिता असित कृष्णट्ठेपायन व्यास आदि समस्त 
ऋषिगण तुम्हारे सम्बन्ध में अभीतक वारंवार ऐसा ही कहते है एवं तुम 
स्वयं भी मुझे ऐसा ही कह रहे हो अतः मैं जो कुछ कह रहा हूँ उसके बारे में 
मेरा कोई संशय का कारण नहीं है। 
[ भगवत्स्वरूप ( निरुपाधिक स्वभाव) को जानना कितना कठिन है 
यह कहा जा रहा है-] 
सवमेतदृतं मन्ये यन्मां वदसि केशव | 
न हि ते भगवन्‌व्यक्ति विदुर्देवा न दानबाः || १४ ॥ 
 अन्वय-हे केशव | मां वदसि एतत्‌ सवंम्‌ ऋतम्‌ मन्ये, हे भगवन्‌ ! हि ते 
व्याक्त दवा: न वदुः दानवाः न | 
अनुवाद--हे केशव, तुम अपने स्वरूप के सम्बन्ध में जो कुछ मुझसे 
कह रहे हो बह आपकी ओर ऋषियों की कही हुई सभो बातो को में सत्य 
मानता हूँ. क्योंकि हे भगवन्‌ ! तुम्हारे प्रभाव को ( अर्थात्‌ निरुपाधिक 
स्वभाव को देवता भी नहीं समकते हैं, दानवगण भी नहीं समझते हैं. [ अतः 
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विभूतियोगः ] गोता ५७ 
मनुष्य देवीसम्पत्सम्पन्न दी हो और आसुरी सम्पत्सम्पन्न ही हो तुम्हारे 
निर्विशेष रूप को कोई भी समझ नही सकेगा इसमें ओर आश्चर्थ की बात 
क्या हू? ] ; 

भाष्यदीपिका-हे केशव! क + ईश + वा (प्राप्त होना )+क 
( कठ वाच्य में) ्रयय कर केशव शब्द निष्पन्न हुआ है | [ कऱ्त्रह्मा 
इरा रुद्र । ब्रह्मा तथा रुद्र सर्वज्ञ तथा सर्वेश्वर होने पर भी जिसका ला 
छाभ करने के लिये सचेष्ट रहते हैं बह केशब हैं। इस प्रकार की व्युत्पत्ति के 
अनुसार 'किशब' पद्‌ निरतिशय ऐश्वर्य के प्रतिपादक रूप से व्यवहृत हुआ हे 

( मधुसूदन ) ] केशव? पद से सम्बोधन करने में अर्जुन का अभिप्राय यह 
है कि तुम निरतिशय सर्वज्ञ हो, अतः तुमही अपने स्वरूप को जान सकते हो, 
ऋषि सुनि तुम्हारी अपार कृपाप्राप्त भी जब तुम्हारे स्वरूपका नहीं जान 
सकते हैं तब दूसरे कोई यदि अपनी चेष्टा के वळसे न जान सके तो 
आश्चयोन्बित होने का कारण नहीं है। इसलिए--[ मां यत्‌ वदसि--मुझको 
जो कह रहे हो ( एवं ऋषिगण जो कहे हैं ) एतत्‌ सर्वम्‌ ऋतं मन्ये--यह 
सब सत्य मानता हूँ क्योंकि सर्बज्ञ तुममें ( तथा ऋषियों में ) किसी 
मकार क अप्रामाण्य की आशंका नहीं है । ] हे भगवन्‌-हे सर्वश्वयादि सम्पन्न 
पुरुष ! हि चूँकि ते व्यक्तिम्‌-तुम्हारा प्रभव ( निरुपाधिक स्वरूप ) अथवा 
प्रभाव ( महिमा ) देवाः न विदु!--देवतागण अतिशय ज्ञानशाछी होकर भी 
जान नहीं सकते हैं दानवाः न--( पुनः ) दानवगण अत्यन्त देहिक शक्ति- 
शाळी होकर भी जान नहीं सकते हैं-देबी सम्पतूसम्पन्न देवतागण अथवा 
आसुरिक सम्पत्सम्पन्न दानवों में कोई भी निज चेष्टा के बळ से जब तुम्हारा 
स्वरूप नहीं जान सकता हे तब मनुष्य कैसे जानेगा ? अनेक जन्मा तक 

हत्‌ तपस्या तथा सुकृति के फलरूप से याद कोई विशेष भाग्यवान्‌ तुम्हारी 
ऊपा का पात्र हो एवं तुम स्वयं अनुम्रृह कर यदि उसको समझा दो तभी बह्‌ 
तुम्हार खरूप को जान सकेगा, अन्यथा कोई उपाय नहीं है, यही कहने का 
अभिप्राय है । 


टिप्पणो ( १) श्रांधर--जब तुम्हारे मुख से तथा ऋषियों के 
चाक्यों से तुम्हारे स्वरूप के सम्बध में सुना है तब मेरी तुम्हारे ऐश्वय के 
विषय में असम्भावना निवृत्त हो गयी है, यह अजुंन अब कहता हे-हे केशव ! 
सर्वम्‌ एतत्‌ ऋतम्‌ मन्ये यत्‌ माम्‌ वद्सि--तुम हो परमत्रह्म हो’ इत्यादि 
यह सव मैं सत्य मानता हूँ । जो तुमने मुझे कहा है कि 'मुझे देवगण नहीं 
जानते? इत्यादि वह भी सत्य ही मानता हूँ। फिर अजुन कहता हे-- 
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५८ गीता [ भ. १० इलोक ३४ 


भगवन्‌ ! न हि ते व्यक्तिम्‌ देवाः न विदुः, न दानवाः--हे भगवन्‌ ! तुम्हारो 
व्यक्ति ( प्रकट होने के रहस्य ) को देवगण नहीं जानते अर्थात्‌ हम पर अनुग्रह 
करने के लिये ही भगवान्‌ की यह अभिव्यक्ति ( प्राकट्य ) हुई है, यह वे 
नहीं समझते । दानव भी यह नहीं जानते हैं कि हमारा निम्रह करने के 
लिये ही भगवान्‌ का यह प्राकट्य हुआ है। 

(२ ) शंकरानन्द--भले ही मेंने सेकड़ों वार कहा तथा ऋषियों ने 
भी हजारों बार कहा किन्तु तुम्हारा निश्चय कैसा हुआ है ? इसके उत्तर में 
अजुन कहते हैं, दे केशव । “बहूनि मे व्यतीतानि? ( मेरे अनेक जन्म व्यतीत 

गये हैं ) “मत्तः परतरं नाऽन्यत्‌? ( मुझसे परे और कोई नहीं है ) “न मे 
बिदुः सुरगणाः? (मुझको देवगण नहीं जानते हैं ) तथा “महषयः सप्त पूर्व' 
(पूर्वं के सात महर्षिणण ) इत्यादि माम--मुझको अर्थात्‌ मेरे प्रति यत्‌ 
चदसि-जो ( तुम) कह रहे हो एतत्‌ सचम्‌ ऋतम--यह सव ऋत अथात्‌ 
सत्य हैं, एसा मन्ये-मानता हूँ । परम आप्त पुरुष होने के कारण, परमेश्वर 
होने के कारण तथा समस्त ज्ञान के कारण होने के निमित्त तुम्हारा वाक्य 
यथाथ ही है, ऐसा मेरा निश्चय है। हि--जिस कारण से देचाः-_देबतागण 
तथा दानवाः-दानवगण [ वे सव अवोचीन हैं अर्थात्‌ पीछे उतपन्न हुए ह । 
इस ल्यि इन्द्र।दि देवता सर्वज्ञ होते हुए भी ] ते व्यक्तिम- तुम्हारी व्यक्ति को 
( प्राकट्य को ) जिसके द्वारा समस्त जगत्‌ प्रकट होता है उसको अर्थात्‌ 
तुम्हारे अचिन्त्य, अनन्त वेभव तथा अप्रमेय प्रभावसम्पन्न, अनादि तथा 
अनन्त ईश्वर स्वरूप को न विडुः--नहीं जानते न दानवाः--एवं मधु आदि 
दानव भी नहीं जानते हैं । अतः उनसे अर्वाचीन अल्पज्ञ मनुष्य जानते नहीं, 
इसमें कहना हो क्या है ? 

( ३) नारायणो टोका-तुमने पहले हो स्पष्ट किया कि तुम सब के 
आदि कारण होने से तुमको देव, महषि या अन्य कोई यथार्थरूप से नहीं 
जान सकते हैं (गोता १०।२)। यह चात पूर्णरूप से सत्य है एसा में 
मानता हूँ । तुम सबेव्यारी ( अनन्त) होकर भी विनाशशीळ जगत्‌रूप से 
कंसा व्यक्त होते हो इस तत्त्व को जब तक नहीं जॉना जाता है तब तक 
हुम्हारी व्यक्त ( नामरूपात्मक प्रयत्व रूप से आविभोब अथोत्‌ सगुण तथा 
[नगुण स्वरूप) अज्ञात ही रहता है। स्वरूप में अज हो कर माया से जन्म 
लेना, अपरिच्छिन्न अविकारी होते हुए भी परिच्छिन्न नामरूप से प्रकट होना, 
आनन्द स्वरूप होते हुए दुःख शोक से तप्त हुए जीवन में नाटक करना यहीं 
तो अब्य्रक्त अव्यय ( अविनाशी ) सच्चिदानन्दघन परत्रह्म की धर्याक्त ( प्रकट 
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विभूतियोगः ] गोता जद 


होने का रहस्य ) है। इस व्यक्ति का तत्त्व जान लेने से भगवान्‌ को माया का 
तत्त्व जान कर मायातीत निरुपाधिक शुद्ध चैतन्य स्वरूप को जाना जाता है-- 
दूसरा कोई उपाय नहीं है। किन्तु ( १ ) देव, दानव सभी माया के विकार 
हान से जब तक अपनो-अपनो प्रथक्‌ व्यक्ति में अभिभान रखते हैं ( अर्थात्‌ 
मे देव ह-में ऋषि हूँ? इस प्रकार भावना रखते हैं ) तब तक अविकारी 

अपरिच्छिन्न तुमको कैसे जानेगा ? देवगण अत्यन्त ज्ञानवान्‌ होते हुए भी जब 

नहीं जान सकते हैं ओर दानवंगण महातपस्वी होकर भी जव नहीं जानते हे 

तव मलुष्यगण तुम्हारी व्यक्ति नहीं जान सकेगा, इस में आश्चर्य की बात 

क्या है ! (२) वे सव माया-रचित ( कल्पित ) असत्‌ ( मिथ्या ) बस्तु हैं 

अतः वे सत्यस्वरूप तुमको कैसे जानेगा ! (३ ) नदियाँ जब तक प्रथक नाम 

रूप को आश्रय कर संकीर्ण गति का आश्रय लेकर प्रवाहित होती हे तब तक 

समुद्र को नहीं जान सकती हैं किन्तु जब अपने व्यक्तित्व को छोड़ कर 

समुद्र में निमग्न होतो हैं तच समुद्र की स्वरूपता को प्राप्त कर समुद्र का यथार्थ 

स्वरूप जान जाती हें । देव, दानव मानव प्रभ्नति भी अपने व्यक्तित्व को छोड़ 

कर जब अनन्य भक्ति से भगवान्‌ में डूब जाते हैं ( अपनी कोई प्रथक 

सत्ता नहीं का है) तभो भगवान्‌ का यथार्थ स्वरूप अर्थात्‌ मायायुक्त 
होकर उनकी व्यक्ति एवं माया से मुक्त होकर ( सर्व उपाधियों से रहित होकर ) 

उनको अव्यक्ति में ( निगुण, निराकार निःसंग शुद्ध चैतन्य स्वरूप में ) स्थिति-- 

इन दोनों तत्त्व को जानते हँ--यहो कहने का अभिप्राय है । 


[ चू कि तुम देवता प्रथ्वति सभी के ही आदि कारण हो ओर तुम्हारे 
स्वरूप जानने में देवता तथा दानव कोई भी (अपनी चेष्टा से) समर्थ 
नहीं हैं, अतः--] 

खयमेवात्मनात्मानं वेत्थ त्वं पुरुषोत्तम । 
भूतभावन भूतेश देवदेव जगत्पते ॥ १५॥ 
अन्वय!--त्व॑ स्वयमेव आत्मना आत्मानं वेत्थ । हे पुरुषोत्तम ! भूतभावन ! 
भूतेश ! देवदेव ! जगतपते ! 

अनुवाद--हे भूतभावन ! भूतेश ! देवदेव ! जगत्पते ! पुरुषोत्तम तुम 
स्वयं ही अपने को अर्थात्‌ निरुपाधिक ( शुद्ध चेतन्य ) स्वरूप तथा निरतिशय 
ज्ञानेश्वयै वलादि शक्तियुक्त ( सोपाधिक ईश्वर खरूप को ) समझ सकते हो 
( दूसरा कोई समझ नहीं सकता है ) । 
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० गोता [ अ. १० इलोक १५ 
भाष्यदीपिका-त्व॑ स्वयमेव--तुम स्वयं ही अथोत्‌ अन्य किसी के 
उपदेश आदि के बिना ही। आत्मना आत्मानं वेत्थ-- अपने द्वारा अर्थात्‌ 
तुम चित्‌ ( ज्ञान ) खरूप हो अतः अपने स्वरूप के ज्ञान के द्वारा हो अपने को 
अथीत्‌ अपने निरुपाधिक ( निगुंग ) स्वरूप तथा सोपाधिक (सगुण ) 
स्वरूप को ( निरतिशय ज्ञानेश्वयै बळादि शक्तियों से युक्त सोपाधिक ईश्वर 
स्वरूप को ) जानते हो। जो विषय जानने योग्य है उसको दो भागों में विभक्त 
किया जा सकता हे यथा पराक तथा प्रत्यक्‌ । समस्त जड़ दृश्य वस्तुओं को 
पराक कहा जाता है एबं प्रतीपम्‌ अग्वति अथोत्‌ जो देहेन्द्रियादि के विपरीत 
गमन करता है उसको प्रक कहा जाता हे । यह शुद्ध आत्मा अविद्यादि 
उपाधिबिहीन है, अतः इसको निरुपाधिक ब्रह्म अथवा परमात्मा कहा जाता 
है । चहदी जब मायारूप उपाधियुक्त होता हे तत्र बह सर्वेज्ञ, सर्वेश्वर, अन्तयामी 
इत्यादि नामों से अभिहित होता है ) भगवान्‌ का निरुपाधिक ( सर्बोपाधिशून्य 
शुद्ध चेतन्य ) स्वप एबं सर्वशक्तिमान सोपाधिक रूप दोनों ही इन्द्रियातीत 
हैं अथौत्‌ प्रत्यक्‌ होने के कारण दोनों को बिषय के रूप से ( इदम्‌ अथोत 'यह! 
इस रूप से ) जाना नहीं जाता है किन्तु आत्मस्वरूप भगवान्‌ स्वयं ही अपने 
स्वरूप के ज्ञान के द्वारा अपने निरुपाधिक तथा सोपाधिक स्वरूप को जान 
सकते हैं ( में ही बह हूँ इस प्रकार से जान सकते हैं )। देहेन्द्रियादि में 
अथवा देहेन्द्रियादिविशिष्ट संघात में अभिमानी किसी जीव के लिए उस 
स्वरूप को बिषयरूप से ( इदं रूप से ) जानना सम्भव नहीं होता है। यही 
कहने का अभिप्राय है । प्रशन होगा दूसरे के लिये जिसको जानना असम्भव 
है उसे में कैसे जानूँगा ? भगवान्‌ श्रीकृष्ण के ऐसे प्रश्न की आशंका कर यह 
शांका निवारण करने के लिए अजुन प्रेमातिशय से भगवान्‌ को अनेक 
प्रकार से सम्त्रोधन कर रहे हूँ 


पुरुषोत्तम--पुरुष भी है तथा उत्तम भी है इस अर्थ में पुरुषोत्तम 
शब्द हुआ है । पुरि शयनात्‌ इति पुरुषः अथात्‌ सभी के हृदय रूप पुरी में 
तुम अबस्थान करते हो--इस लिये तुम पुरुष हो एवं क्षर तथा अक्षर से अतीत 
( गीता १५। १८) पूर्ण चेतन्यरूप होने के कारण तुम उत्तम अर्थात्‌ सत्रेश्रेष्ठ 
हों। अतः तुम सर्वोत्तम एवं स्व प्रकाशक, सर्वान्तयोमी तथा चैतन्य ( ज्ञान ) 
स्वरूप होने के कारण तुम्हारे लिए अन्नेय (अविदित) कोई वस्तु नही रह सकती 
है, अर्थोत्‌ अपने स्वरूप एवं अन्य समस्त वस्तु सदा ही जो तुम्हे ज्ञात रहेगी 
इसमें आश्चये की वात क्या है ? भगवान्‌ और कोन कारणों से सर्वश्रेष्ठ पुरुष 
( पुरुषोत्तम ) है उसे पुनः चार सम्त्रोधनों के द्वारा अजु'न स्पष्ट कर रहा है-- 
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भूतभावन--समस्त भूतवर्गो के भावन अथीत्‌ उत्पत्ति अथवा बृद्धि 
तुम ही करते हो इस लिए तुम भूतभावन हो अथोत्‌ तुम में ही सर्व कत्त त्ब 
तथा सब प्रकृतित्व निहित हे सवंभूतों का तुम ही उपादान कारण ( प्रकृति ) 
हो और तुम ही निमित्त कारण ( पुरुष ) भी हो। केवळ यही नहीं, तुम ही 
भूतेश--सभी भूतो के ईश्वर ( सर्वेश्वर ) हो अर्थात्‌ सभी के नियन्ता अथवा 
अन्तयोमी के रूप से सब कर्म के प्रेरक तथा कर्मफळदाता हो। प्रश्न होगा 
यदि में ऐसा ही हाऊ तब मनुष्य अन्य देवताओं को आराधना क्यों करते हैं ? 
इस के उत्तर में कह रहा है-देवदेव--जो देवताएँ सभी के आराध्य हैं उनके 
भी आराधनीय ( पूज्य ) तुम हो। अतः तुम देवताओं के भी देवता हो। 
तुमसे श्रेष्ठ कोई देवता नहीं हैं। आराध्य होने से भी पाळकरूप से पिता 
होगा ऐसी वात नहीं है, इस लिए कहता है--जगत्पते-तुम निखिल 
जगत्‌ के रूप से पालयिता हो [ कोन हित है एवं कोन अहित है, यह जिसमें 
उपदिष्ट हुआ है उस वेद के प्रणेता तुम हो | इस कारण से वेदप्रचार के द्वारा 
तुम हो समस्त संसार के पालयिता ( पालन करने बाळे) हो ( मधुसूदन ) ] 

[ तुम जगत्‌ के निमित्त तथा उपादान कारण हो अथौत्‌ सर्बरूप में 
अपने को हो सृष्टि कर सर्बंभूत में विराजित हो, तुम ही पुनः सर्वभूत के कर्म के 
प्रेरयिता तथा कमैफल के विधाता हो, तुम हो सर्वश्रेष्ठ इष्ट ( आराध्य देवता ) 
हो एवं तुम ही समस्त जगत्‌ के पालयिता हो। तुम से श्रेष्ठ कोई नहीं हो 
सकता हे क्योंकि तुम पुरुषोत्तम हो। अतः तुम हो कृपा कर अपने दोनों 
प्रकार के स्वरूप का परिचय अशेष भाव से ( समग्र रूप से ) मुझको कहो-- 
यही यहाँ अजु न के कहने का अभिप्राय है । ] 

टिप्पणो । (१ ) श्रीधर--तो फिर क्या वात है? इस के उत्तर में 
कहता है-स्वयमेवात्मनात्मानम्‌ इत्यादि- तुम स्वयं ही अपने को जानते 
हो, अन्य कोई तुम को जान नहीं सकता । वह भी आत्मा से ( अपने द्वारा ) 
ही जानते हो, किसी अन्य साधन के द्वारा नहीं। अजु न अब असन्त आदर के 
साथ बहु प्रकार से भगवान्‌ को सम्बोधन कर रहा है--हे पुरुषोत्तम-- 
पुरुषों में उत्तम ( श्रेष्ठ) ! भगवान्‌ क्यों पुरुषोत्तम हैं? उसे स्पष्ट करने के लिये 
ये विशेष सम्घोधन किये जा रहे हँ--हे भूतभावन--प्राणियो को उत्पन्न 
करने वाले ! हे भूतेश--प्राणियाँ का नियन्त्रण करने वाले ईश्वर ! हे देव- 
देव--सूर्य आदि देवों के भी प्रकाशक ! हे जगतूपते--जगत्‌ के ( समस्त 
संसार के ) पाछक ! 

(२) दांकरानन्द-चूकि तुम देव, ऋषि आदि के भी आदि हो, 
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उस कारण तुम ही अपने को जानते हो ऐसा अजु न कह रहा है--भूतभावन 
अपने आप ही जो भूतों की ( आकाश से लेकर स्तम्ब तक समस्त भूतां की ) 
भावना करते हैं अर्थात्‌ उत्पत्ति करते हैं वे भूतभावन हैं। भूतेश--भूतेश 
अर्थात्‌ उन भूतसमूह को जो चेष्टा करते हैं अथीत्‌ स्वयं अन्तयीमी के रूप से जो 
प्रवृत्त करते हैं वे भूतेश हैं । प्रश्न होया कि अग्नि आदि भी वागादि में स्थित 
होकर जगत को प्रवृत्त करते हैं ? इस पर कहते हैं-देवदेर- देवगण को 
( अग्नि आदि देवों को) भी जो चेष्टा कराते हैं बह देवदेव हैं क्योंकि 'य 
आदित्ये तिष्ठन्‌! ( 'जो आदिल में स्थिर होकर? ) इत्यादि श्रुति है। अथवा, 
देवताओं का भी जो देव अथोत्‌ पूज्य है, वे देवदेव हैं | जगत्पते-स्वयं सृष्टि 
कर सम्पूर्णं जगत्‌ का अन्न, जल आदि के रूप से तथा नियन्ता के रूप से जो 
पालन करते हैं वे जगत्पति हैं पुरुधोत्तम-पूर्ण होने के कारण पुरुष है, 
सम्पूर्णे पदार्थों की अपेक्षा महान्‌ होने के कारण उत्तम है । पुरुष होकर जो उत्तम 
हैं वे पुरुषोत्तम है। हे पुरुषोत्तम ! आप आत्मना--अपने से आत्मानं-- 
आत्मा को स्वयम्‌ एव--स्वयं ही चेत्थ--तुम जानते हो । जिस प्रकार बळ, 
पुष्टि, वेग, आरोग्य, अनारोग्य, अंग की त्रिकछता एबं अविकलता तथा धैय 
आदिरूप अपनी विशेष विशेष अवस्था को पुरुष जानता है, उस प्रकार ही 
अपनी माया के योगविशेष के द्वारा विशेषित वैभव को त्वम्‌ एव--तुम दी 
जानते हो अन्य परिच्छिन्न एवं अल्पज्ञ पुरुष नहीं जानता है यही भाव है । 


(३) नारायणी रीका-पूर्वं श्लोक में अजु न ने कहा है कि असन्त 
ज्ञानी देवगण एवं मह्दातपस्वी दानःगण तुम्हारी व्यक्ति ( निर्गुण निराकार 
अनन्त पर ब्रह्म की जगत्‌ प्रपञ्च रूप में प्रगट होने का रहस्य ) नहीं जानते हैं 
मनुष्य की बात तो दूर ही रहेगी । अब प्रश्न होगा--तब भगवान्‌ का स्वरूप 
सबके लिये अश्ञेय (जानने के अयोग्य) है? और यदि ऐसा ही होतो भगवान की 
आराधना तो सवे प्रकार से व्यर्थ है, यह मानना पड़ेगा। इसके उत्तर में अजु न 
कहते है कि ऐसी बात नहीं है। तुम्हारी आत्माको अथोत्‌ अव्यक्त मूर्ति के रहस्य 
( निराकार निरुपाधिक स्वरूप के तत्त्व) को तथा व्यक्ति का ( साकार जगत्‌. 
रूप से प्रतीत होने का ) रहस्य अर्थात्‌ सोपाधिक स्वरूप के रहस्य को एकमात्र 
तुम स्वयं ही आत्मा से अर्थात्‌ खरूपसिद्ध ज्ञान से जानते हो। तुम स्वयं- 
प्रकाश हो अतः तुम्हारे सगुण या निगुंण स्वरूप को प्रकाश करने के लिये 
दूसरी किसी बस्तु की अपेक्षा नहीं रहती है । मन, वाणी इत्यादि तथा उनके 
देवता भी तुमको ( इदं रूप से ) विषय नहीं कर सकते इसलिये श्रुति कहती 
है “यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह” अर्थात्‌ वाणी मन के सहित 
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जिसके पास पहुँचने में असमर्थ होकर छौटकर आती है। अतः कोई भी 
मन, बुद्धि आदि से तुमको जानने में समर्थ नहीं हे किन्तु यदि कोई मन, बुद्धि 
आदि को निरोध कर ( तुममें स्थिर कर ) तुम्हारी सब्चिदानन्द स्वरूपता प्राप् 
कर सके तो बह स्वयं तुम्हारे यथार्थे स्वरूपको एकात्मबोध से जान लेता हे. 
क्योंकि भगत्रान के शुद्धसरूप को केवळ सच्चिदानन्द स्वरूप आत्मा के साथ 
एकत्व अनुभव कर ही जाना जाता है। यहां स्वयमेव आत्मानं वेत्थ? वाक्य का 
तातूपये ह्वै । 


प्रश्‍न--मेरी कया विशेषता है ! जिसके लिये मेरे अव्यक्त तथा व्यक्त 
स्वरूप के ज्ञान की आवश्यकता है ? 


उत्तर--तुमको जान लेने से सभी जाना जाता है [ इसलिये श्रुति 
कहती है “आत्मनि अरे विज्ञाते सबेमिदं विज्ञातम्‌ भवति? ( वु उ० ) ] 
क्योंकि तुम 'पुरुषोत्तम” हो ( गोता १५।१८ ) अर्थात्‌ पुरुषों में सर्वश्रेष्ठ हो । 

प्रश्‍न-“क्यो मैं पुरुषोत्तम हूँ ? 

उत्तर क्योंकि तुम भूतभावन ( सभी भूत तुमसे ही उत्पन्न हुए 
हैं अर्थात्‌ तुम सर्वेभूतों का पिता हो। किन्तु पिता होने पर भी कभी कभी 
पुत्रा का नियन्ता ( परिचाळक ) नहीं होता हे किन्तु तुम भूतेश--हो अतः 
सभी भूतों के नियन्ता ( अन्तर्यामी रूप से सब के प्रेरक ) हो। नियन्ता होने 
पर भी बह सबके आराध्य ( पूज्य) होगा ऐसी बात नहीं किन्तु तुम तो 
देवदेव सभी देवता के आराध्य ( पूज्य ) हो। फिर आराध्य होने पर भी 
पति ( पालनकता) होगा ऐसा कोई निश्चय नहीं है. किन्तु तुम देवदेव 
अर्थात्‌ सभी देवों का तुम हो प्रकाशक हो इसलिये श्रुति कहती है “तस्य भासा 
सर्बेमिदं विभाति’ तथा जगतूपति भी अर्थात्‌ एक ओर से जिस प्रकार सबके 
आहार आदि की व्यवस्था कर जगत्‌ का पालन करते हो दूसरी ओर से 
वेदादि शास्त्रों से सबके पारमार्थिक ज्ञानरूप आहार की भी व्यवस्था कर 
दिये हा। अतः भूतभावन होने से तुम 'सवेस्वरूप? हो ( अथोत्‌ कोई तुमसे 
अतिरिक्त नहीं है ) 'भूतेश' होने से तुम सबके ईश ( अन्तयोमी ) अथीत्‌ 
कार्य के प्रेरक तथा कर्मफल विधाता हो और 'देबदेव? होने पर तुम “वरेण्यम्‌ 
भगो देवस्य’ अर्थात्‌ सबसे श्रेष्ठ स्वयंप्रकाश ज्योतिः है एवं देवता भी तुम्हारी सत्ता से 
सत्तावान्‌ तथा तुम्हारे ही प्रकाश से प्रकाशयुक्त होकर ही कार्यरत हैं, और जगत- 
पति होने से तुम सर्वशक्तिमान हो । इतने विशेषण तुम्हारा पूर्णत्व असीमत्व 
( अथोत्‌ तुम पुरुषोत्तम यह ) ही प्रतिपादन करते हैं। अतः जो तुमको 
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इस प्रकार जानते हैं एवं निरन्तर उपासना से तुम्हारे साथ एक हो जाते हैं 
वे ही पूर्ण स्वरूप को जान सकते हें दूसरा नहीं । 

[ भगवत्तस्वरूप की प्राप्ति के बिना उनका यथार्थ स्वरूप जानना असम्भव 
है इसीलिए ताकि मन्दबुद्धि लोग उनकी विभूतियाँ ध्यान कर एकाम्र चित्त होकर 
उनका साक्षात्कार प्राप्त कर सके, इसलिए अजुन भगवान्‌ को अपने मुखसे 
अपनी विभूतियों क्रा वर्णन करने के लिए अनुरोध करते हैं ] 

पक्तुमईस्यशेपेण दिव्या द्यात्मविभुतयः | 


~ 


यामिविभूतिमिलोकानिमांस्त्वं व्याप्य तिष्ठस्ति ॥ १६॥ 

अन्वायः--त्वं याभिः विभूतिभिः इमान्‌ लोकान्‌ व्याप्य तिष्ठलि (ताः) दिव्याः 
झञात्मविभूतयः अशेषेण चक्तुम्‌ भहंसि | 

अनुनाद्‌--तुम जिन विभूतियों के द्वारा इन लोकसमूह को व्याप्त 
करके खित हो उन सब दिव्य (अप्राकृत) विभूतियों का वर्णन तुम ही पूर्णरूप से 
करने में समर्थ हो | 

भाष्यदीपिका-त्व॑--तुम अर्थात्‌ पूषइछोकोक्त पुरुषोत्तम भूतभावना 
इत्यादि विशेषणों से युक्त परत्रह्म तुम । याभिः विभूतिभिः--जिन विभूतियोंके 
द्वारा अथोत अपने माहात्म्य के विस्तार द्वारा इमान लोकान व्याप्य ति्ठसि 
इन समस्त लोकां को व्याप्त करके स्थित हो रहे हो ( ताः) दिव्याः आत्म- 
बिभूतयः-वे दिव्य अथोत्‌ अप्राकृत (अलौकिक) अपने स्वरूपभूत विभूतियों को 
अशेषेण--निःशेष रूप से अर्थात्‌ सम्पूर्ण रूप से गकतुम्‌ अहसि--वर्णन 
करने में समर्थ हो अतः मुझको कृपा कर कहो [ तुम्हारी असाधारण 
विभूतियों के रहस्य को तुमसे भिन्न और कोई भी अपनी चेष्टा से नहीं ज्ञान 
सकता है । (अर्थात्‌ तुम्हारी वे असाधारण विभूतियाँ दिव्य हैं अर्थात्‌ असर्वज्ञ 
पुरुषों के "लिये जानने में अशक्य ( असाध्य ) है। अतः सर्वज्ञ तुमको ही 
उनका पूर्णतया वर्णन करना चाहिए । ( मधुसूदन ) ] 

__ | टिप्पणी ( १) श्रीचर--जिस लिये तुम्हारी अभिव्यक्ति को ( प्रकट 
होने के रहस्य को ) तुम ही जानते हो, देवादि नहीं जानते, इसलिये याः 
आत्मनः दिव्याः विभूतयः--तुम्हारी जो निज ( स्वरूपभूत ) दिव्य ( अति 
अद्भूत ) विभूतियाँ हैं, याभिः विभूतिभिः इमान्‌ लोकान्‌ व्याप्य तिष्ठखि- 
जो विभूतियों से इन समस्त लोकों को व्याप्त करके तुम स्थित हो ताः सर्वाः 
अशेषेण वक्तुम्‌ अहोसि--उन सबका वर्णन करने में तुम ही समर्थ हो। 
रोक में 'याभिः” पद विभूतियों का विशेषण है । 
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(२ ) शंकरानन्द--जिस कारण से केवळ 


_ तुम ही तुम्हारी महिमा को 
जानते हो, इसलिए तुम्हारे तत्त्व हे 


का स्वयं तुम ही उपदेश दो इस प्रक 
Ly च “२ ¢ RU २ [र 
अजुन अब कहते हैँ--दिव्याः--दिव्य अथीत्‌ तेज्ञ, वल, पौरुष शक्ति, प्रकाश 


आदि शुणसमूह से अप्राकृत ( अलोकिक ) आत्मविभूतयः-आत्मा की अथोत्‌ 
तुम्हारी ( परमेश्वर को ) जो विभूतयः-विभूतियाँ ( महत्त्वविस्तार ) हैं, उनको 
अद्दोषेण--निःशेष रूप से अर्थोत्‌ सम्पूर्ण रूप से [ अपने महत्त्व के पार को 
जानने वाले ] त्वं-तुम ही वक्तुम्‌ अहँसि-मुरसे कहने योग्य हो | यामिः 
विभूतिि:--तुम्हारी जिन विभूतियों के द्वारा अथोत्‌ अनेक प्रकार के भावों के 
हारा इमान्‌--इन परिदृश्यमान्‌ स्वर्ग, मत्यै आदि लोकान--छोकसमूह को 
व्याप्य-व्याप्त करके अथोत्‌ पूर्ण किये हुए तिष्ठसि तुम स्थितद्दो। | 


( ३ ) नारायणी टीका-जिन दिव्य ( अलौकिक ) शक्ति से निरु- 
पाधिक एक अद्वितीय आत्मखरूप भगवान की अनन्त नाम तथा रूपों से 
अभिव्यक्ति होकर जगत रूप में प्रकाशित होते हैं, वे उनकी विभूतियाँ हैं 
अर्थात्‌ जो कुछ नाम रूप तथा क्रिया दिखाई देती हैं वे सब ही उन 
परमेश्वर की विभूतियाँ ह ( और यही उनकी व्यक्ति है ) अर्थोत्‌ महिमा का 
विस्तार हें । वे उनकी निजी अथात. खरूपभूत विभूतियाँ हैं. क्योंकि बिभूतियाँ 
माया से रचित ( मिथ्या प्रतीतिमात्र ) होने के कारण परमात्मरुप अधिष्ठान 
सत्ता से उन विभूतियों की कोई प्रथक्‌ सत्ता नहीं है अर्थान्‌ चे विभूतियाँ भी 
परमात्मा के रूप ही है, इसलिये कहा गया है 'आत्मविभूतयः। फिर वे 
बिभूतियाँ दिव्य भी हैं कारण इनमें जो विचित्रता एवं अनन्त शक्ति का प्रकाश 
दिखा जाता हे वह छोकिक बुद्धि को अगम्य हे अथीत्‌ इसका रहस्य उद्धाटन 
करना कोई जीव के लिये सम्भव नहीं है । इन विभूतियों फे द्वारा ही अथीत्‌. 
महिमा विस्तार के द्वारा ही समस्त लोक को परिव्याप्त कर ( सबरूप से ) 
भगवान्‌ अवस्थान कर रहे हें । अतः सर्वज्ञ भगवान्‌ के विना इन विभूतियों का 
रहस्य वर्णन करना दूसरे के लिये सम्भव नहीं है, इस कारण अजुन ने 
भगवान्‌ को ही अपने मुंख से उसे कहने का अनुरोध किया! अजुन के 
जानने की उत्कण्ठा अतिशय तीब्र है एवं भगवान्‌ के समान वक्ता भी दुळेभ है। 
अतः भगवान्‌ की विभूति के सम्बन्ध में और किसी प्रकार की जिज्ञासा का 
अवशेष न रहे इसलिये निःशेष से अर्थात्‌ सम्पूर्णरूप से उन विभूतियों का 
चरणेन करने के लिये अनुरोध किया । 


[ किसलिए मेरी विभूतियाँ अशेष रूप से सुनने की इच्छा कर 
ष्‌ 
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रहे हो ! ऐसे प्रश्‍न की आशंका कर अजुन कह रहे हैँ कि ध्यान की 
सुविधा के लिए ही ऐसी विभूतियाँक्रो जानने की आवश्यकता है--] 


कथं व्रिद्यामहं योगिस्त्वां सदा परिचिन्तयन्‌ । 
केषु केषु च भावेषु चिन्त्योऽसि भगवन्‌ मया ॥ १७॥ 


अन्वय--हे योगिन्‌ । कथम्‌ सदा परिचिन्तयन्‌ ( अहं ) त्वां विद्याम्‌? 
हे भगवन्‌ ! केपु केघु च भावेषु मया स्वम्‌ चिन्त्यः भसि । 
अनुवाद-हे योगिन्‌, सर्वदा किस प्रकार से चिन्तन करने पर में 
तुमको (तुम्हारे यथाथ स्वरूप को) जान सकूँगा ! हे भगवन्‌ किन-किन 
भावों में अथात्‌ वस्तु ( पदार्थ ) में मुझे तुम्हारा चिन्तन ( ध्यान ) करना 
चाहिए ( वह मुझको कहो ) | 
भाष्यदोपिका--हे योगिन्‌ हे भगवन--( योगशब्द का अथे 
एश्वर्य हवै, वह जिनमें है वे योगी है। अतः 'हे योगिन! शब्द का अथे है 
धऐेश्वर्यशालिन? । 'ऐखर्येशालिन्‌ ? कहने में साधारण योगी को भी समझा जा 
सकता है | इसलिए वाइ में 'हे भगवन? कह कर सम्बोधन किया अर्थोतू तुम 
केवल ऐश्वर्यशाळी नहीं हो तुममें निरतिशय ऐश्वर्य, धर्म, यश, श्री, बराग्य 
तथा मोक्ष प्रश्नति समग्ररूप में (पूर्णहप से) विद्यमान हैं। अतः तुम 
निरतिशय ऐश्वय्रोंदि शक्ति से सम्पन्न हो यही कहने का अभिप्राय हे । विष्णु 
पुराण में “भगवान! शब्द का अर्थ इस प्रकार किया है-'श्वयैस्य समग्रस्य 
धर्मस्य यज्ञसः श्रियः । वेराग्यस्याथ मोक्षस्य षण्णां भग इतींगना? । कथं सदा 
परिचिन्तयन्‌-में अति स्थूलबुद्धि हुँ । देव आदि भी तुमको जानने में समर्थ 
नहीं हें । अतः तुमको किस प्रकार से सतत अनुसन्धान कर ( चिन्तन कर ) 
शुद्विबुद्धि होकर अहम्‌ त्याम्‌ अिद्याम्‌-निरुपाधिक तुमको ( तुम्हारे 
निरुपाधिक स्वरूपको) मैं जान सकूँगा ! इसके उत्तर में भगवान्‌ कह 
सकते हैं कि मेरी विभूतियां को चिन्तन करने से ही जान सकोगे। इसीलिए 
अजु न कह रहे हैं कि तुम योगी हो, ओर तुम भगवान्‌ भी हो, अतः तुम्हारी 
विभूतियाँ भी चेतन अचेतन एवं बहुविध उपांधियों से युक्त होने के कारण 
असंख्य ति नि केषु-केषु च भावेषु मया त्यं चिन्त्यः असि- किन किन 
भावों में अर्थात्‌ वस्तुओं में मुझे तुम्हारा चिन्तन अथोतू ध्यान करना चाहिए? 
जिस प्रकार से ध्यान कर तुम्हारे निरुपाधिक खरूपको सैं जान सकेँ, वह 
मुझे कहो । 
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. टिप्पणी । (१) श्रीघर- दवे योगिन्‌! कथं विद्याम्‌ इत्यादि--कैसे 
अथात्‌ किन-किन विभूतियो के भेरों से तुम्हारा सदा चिन्तन करता हुआ में 
तुमको ( तुम्हारे यथाथेस्वरूप को ) जानूँ। हे भगवन्‌। विभूतियों के भेदों से 
तुम चिन्तनीय होने पर भी किन-किन भावों में ( पदार्थों में ) मुझे तुम्हारा 
चिन्तन करना उचित हे बह कहो । 

(२) रांकरानन्द-किञ्च कथम्‌’ इदि | योगिन्‌-माया के योग के 
द्वारा उत्पन्न हुए एरय को योग कहा जाता है--ऐसा योग जिनमें 
चत्तमान है वे योगी हँ-हे योगिन्‌ ! सविशेषं त्यां-आपको सदा परिचिन्तयन्‌ 
सर्वदा परिचिन्तन करते-करते अर्थात्‌ सर्वत्र ध्यान, स्तुति, एवं नमस्कार 
करता हुआ अहं--में शुद्धा्मा होकर मन एवं वाणी का अगोचर निर्विशेष 
परत्रह्म स्वरूप तुमको कथं चिद्याम-कैसे जानूँ ! अतः जैसा जान सकता हूँ 
वॅसे म हत्त्विशिष्ट अपने विभूति विशेष को मुझसे कहिए, ऐसा पूचश्‍लोक के 
साथ सम्बन्ध है । 

अथवा तुमको कैसे जान सकता हैं ! यही प्रइन है। हे भगवन , जड़ 
एवं अजड़ के भेद का कारण अथवा देव, दानव, मनुष्य आदि के भेद के 
कारण अनेक प्रकार के विद्यमान भावेषु-भावों में केषु-केषु-किन किन 
पदार्थों में तुम्हारा मया--मुझ सुसक्ष के द्वारा चिन्त्य असि--चिन्तनोय ह्यो 
अर्थात्‌ किन-किन पदार्थों से मुझे तुम्हारा चिन्तन करना चाहिए। 'सवे 
विष्णुमयं जगत्‌? ( 'सम्पूर्ण जगत्‌ बिष्णुमय है? ) इस न्याय के द्वारा तुम्हारे 
स्वरूपभूत जगत्‌ में कहाँ कहाँ तुम्हारी विशेष स्फूर्ति हे एवं कहाँ कहाँ तुम्हारा 
ध्यान विशेषरूप से मुझे करना चाहिए ( यह कहो ) यही अर्थ है । 

(३) नारायणी रीका-पूर्ववर्ती श्लोक में अजुन ने भगवान्‌ की 
समस्त विभूतियों का वर्णन करने के लिये प्रार्थना किया । जिससे भगवान्‌ का 
ध्यान सुकर ( सहजसाध्य ) हो सके इसलिये ही अजुन को विभूतियों को 
जानने की इच्छा हुई। अब अज्जुन अपने मन का भाव स्पष्ट करता हुआ 
कहता है-तुम तो भगवान्‌ हो, तुमको किस प्रकार सदा चिन्तन करता हुआ 
तुमको जान सकू अर्थात्‌ तुम्हारा यथार्थ शुद्धखरूप जान सकूँ यह मुझे 
वताओ । यदि कहो कि मेरी ब्रिभूतियों का चिन्तन करने से ही मुझको जान 
सकोगे तो मैं कहता हूँ कि तुम्हारी विभूतियाँ तो अनन्त अपार है उनकी धारणा 
करना किसी पुरुष के लिये ही असाध्य है । अतः मेरा अधिकार तथा सामय 
विचार कर मुझसे तुम किन-किन भात्रों में ( पदार्थ में ) चिन्तन करने योग्य 
हो अर्थीत्‌ किन-किन पदार्थों में तुम्हारा चिन्तन करने से अन्तःकरण शुद्ध 
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होकर तुम्हारा यथार्थ खरूप जाना जायगा उन पदार्थों को में जानना चाहता 
हूँ। प्रन होगा कि तुम किन-किन भावों से मझे चिन्तन कर सकोगे वह में 
कैसे निधीरण कर सकूँगा इसलिये कहता हू तुम योगी हो अशीत साया के. 
गोग से तुम निरतिशय ऐश्वयीदि शक्ति से सम्पन्न हो सभी व्रिभूतिरया तुम्हारा 
निजी ( स्वरूपभूत ) होने के कारण इनमें से कौन कोन विभूतियाँ का ध्यान 
मेरे अनुकूल होगा बह तुम ही उपदेश कर सकते हो दूसरा नहां। फिर तुम 
सर्वज्ञ भगवान भी हो अतः मेरी किन-किन पदार्थों में ध्यान करने की सामथ्ये 
( योग्यता ) है वह निर्णय करना तुम्हारे छिये कोई कठिन वात नहीं है । 
“योगिन्‌! एवं “मगन! इन दोनों सम्वोधन द्वारा यही अभिप्रात्र व्यक्त किया 
जा रहा है । 

[ प्रश्न है, क्यों तुम्हारे निकट पहले हो तो (सप्तम तथा नवम 
अध्याय में ) संक्षेप में विभूतियों का वर्णन मैंने किया है । पुनः उसे सुनन के 
लिए तुम्हारा आग्रह क्यों है ? इसके उत्तर में अजु न कह रहें हैं-_] 

स्तरेणात्मनो योगं विभूति च जनादन | 
भूयः कथय तृप्तिहि शप्तो नास्ति भेड्रतस्‌ ॥ १८ ॥ 
अन्वय--हे जनार्दन ! आत्मनः योगम्‌ विभूतिम्‌ च विस्तरेण भूयः कथय । 
हि भम्ृतम्‌ शणवतः मे तृप्तिः नास्ति । 

अनुवाद- हे जनार्दन ! तुम अपना योग ( ऐश्वर्य ) तथा बिभूतियों का 
विस्तृत रूप से पुनः बर्णन करो क्योंकि तुम्हारे सुख से निर्गत वाक्यरूप 
अमृत पान कर मेरी अभी भो तृप्ति ( परितोष ) नहीं हुई है । 


भाष्यदीपिका-हे जनादुन--'अदे' धातु का अर्थ गतिरुप कमे, जो 
गति के हेतु होते हें उसको अदन कहा जाता है। जनसमूह की अर्थात्‌ देव 
शत्रु असुरों की नरकादि गति को प्राप्ति का देतु होता है इसलिए भगवान्‌ को 
जनार्दन कहा जाता है। अथवा अदं शब्द का अर्थ याञ्चा अथवा प्रार्थना 
करना, अतः लोगसमूह भगवान के निकट अभ्युदय (अर्थात्‌ स्वगोदि लोक की 
प्राप्ति) के लिये एवं निःश्रेयस ( मोक्ष ) के लिये याजा करते हैं, इसलिए 
भी भगवान को जनादन कहा जाता है । अजु न की प्रार्थना भगवान्‌ पूर्ण करेंगे 
ही ऐसा दृढ विश्वास सूचित करने के लिए ही अजुन ने 'जनादंन! कह कर 
सम्बोधन किया | आत्मनः योगम्‌ विभूतिम्‌ च--तुम अपना योग ( ऐेश्वयै ) 
एवं बिभूति विस्तरेण-बिस्तारपूर्वेक भूयः कथय-पुनः कहो [ ताकि उन्हें 
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अयान के अतरलम्वन के रूप में ग्रहण कर सकूँ ( श्रीधर ) ]। यद्यपि पहले 
( सप्तम अध्याय में तथा नवम अध्याय में ) तुमने अपनी विभूतियों का वर्णन 
किया किन्तु उपे तुमने अति संक्षेर में कहा था, इसलिए तुम्हारे मुख से 
विस्तारपूर्चकक उसे पुनः सुनना चाहता हूँ, तुम कृपा कर मेरी इस इच्छा को 
'पूरण करो क्योंकि तुम तो जनादन हो ( सकल प्रार्थना पूरणकारी हो ), यही 
अजुन के कंहने का अभिप्राय है । प्रश्‍न है -क्यों संक्षेप से कही गई मेरी 
विभूतियों को ध्यान करने से हो तो मुझको प्राप्त हो सकते हो, अतः बिस्तार- 
पूत्रक क्‍यों फिर सुनना चाहते हो ? इसके उत्तर में अजु न कहता है। हि-- 
चूकि अस्तम्‌ स्टण्वतः मे तृप्तिः नास्ति- तुम्हारे सुख से निःसृत प्रत्येक 
पद अस्त के समान अत्यन्त स्वादिष्ट ( मधुर ) है, अतः तुम्हारा वाक्यरूप ] 
अमृत श्रवण क! ( कण के द्वारा पान कर) मेरो तृप्ति ( परितोष) नहीं हो 
रही है । [ मधुसूदन सरस्वती कहते हें-इस स्थळ में “त्वदूचाक्यम्‌” ( तुम्हारा 
बाक्य ) ऐसा न कहकर केवळ 'अमृतम? कहने से अकुति, अतिशयोक्ति एबं 
रूपक इन त्रिविध अळंक्ारों का मिश्रण हुआ है एबं इससे यही व्यक्त हो रहा 
है कि भगवान्‌ के वाक्यों में अति माघुय रहने के कारण वह अनुभव कर 
भगवान का वाक्य सुनने के लिए अजुन की अत्यधिक उत्कण्ठा अथवा आग्रह 
उत्पन्न हुआ है। भगवत्तत्त्व तथा ळोळा पुनः पुनः श्रवण करने में ऐसी 
उत्कट इच्छा तथा अत्यधिक रुचि ( आग्रह ) नहीं होने से भगवत्स्वरूप के 
सम्बन्ध में ज्ञानळाभ करने के लिए यथार्थं अधिकारी होना सम्भव नहीं 
है-यहो तात्पर्य है । 

टिप्पणी । (१) श्रीधर--विभूतियों के चिन्तन से चित्त घहिमुख 
होनेपर भी उप्तमें विभूतियों के प्रकारभेद से जैसा तुम्हारा ही चिन्तन होता 
रहे चेला ही तुम विस्तार पूवक कहो यह अजुन का निवेदन है--आत्मनः 
योगम्‌-तुम्हारे अ'त्मत्रिषयक योग को अथौत्‌ सर्वज्ञता स्वशक्तिमत्ता आदि- 
रूप योग के ऐश्वर्य को त्रिभूतिम्‌ च-तथा विभूतियों को भी विस्तरेण पुनः 
कथय--बविस्तारपूवेके फिर कहो हि-क्योंकि अमृतम्‌ शण्वतः मे ठृततिः 
नास्ति-तुम्हारे अम्नतरूप बचनों को सुनते सुनते मेरी तृप्ति नहीं होती-- 
“बहुत हो गया”, इस प्रकार पयोप्रबुद्धि नहीं होती है । 

(२) दांकरानन्द--प्रकृत प्रश्‍न का उपसंहार करते हैं। जो उत्पन्न 
होता है बह जन अथोत्‌ दृहयवर्ग है, उसको बाहर एबं भीतर सव ओर से 
जो अद्‌न करते हैं अथीत्‌ व्याप्त करते हैं वे जनादेन हैं -उनकी ही संबुद्धि है 
जनादन--हे जनादन ! अर्थात हे स्वव्यापिनू ! आत्मनः--आत्मा के 
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( परमात्मा के ) योगं--योग को अरथीत्‌ मायाकूत ऐश्वर्य विशेष को विभूति 
च--एवं विभूति को भूयः-पुनः विस्तरेण-विस्तार के द्वारा नाम रूप आदि 
भेद से विशेषरूप से कथग्र-कहिये | यदि शांका हो कि 'अक्षरं ब्रह्म परमम्‌?, 
“अहं क्रतुरहं यज्ञः’ तथा "महर्षयः सप्त पूर्वे? इत्यादि के द्वारा अष्टम, नवम एबं 
दशम अध्यायं में संक्षेप से एवं विस्तृतरूप से विभूतिसमूह व्यक्त हुए हैं, पुनः 
पिष्ट-पेषण-न्याय के द्वारा उसको पुनरुक्ति करने से फल क्या है ? तो इसमें 
“तृप्ति! इत्यादि कह रहे हैं। हि-चूँ कि परमेश्वररूप तुम्हारा अम्ृतम्‌ श्टण्वतो- 
अमृत ( वचन ) श्रवण कर, कण के द्वारा पान कर मे वृत्तिः न अस्ति--मेरी 
तृप्ति नहीं हो रही है, इसलिए पुनः कहिए। कहने का आभप्राय यह है-- 
अध्यात्म आदि भेदों से भिन्न 'सब कुछ ही ब्रह्म है? ऐसी उपासना करो, यह 
अष्टम अध्याय में उक्त हुआ है। वहाँ सत्रीत्मा ब्रह्म में जो मन्दबुद्धि पुरुष 
नाम, रूप, जाति आदि भेर देखता है एवं उन भेर वासना के द्वारा दूषित 
अन्तःकरण सम्पन्न होने के कारण उसके लिये भेइबुद्धि का त्याग एवं अभेद 
बुद्धि का उदय नहीं होने के कारण उक्त उपासना सम्भव ही नहीं है। नवम 
अध्याय में भी 'में ऋतु हूँ” इसके द्वारा सर्वोत्मत्व का प्रतिपादन किया है, वहाँ 
भी विशेष अवलम्बन नहीं रहने के कारण मन प्रवेश नहीं कर सकता है । 
दशम अध्याय में भो सामान्यरूप से ही कहा है, इसलिए उसमें भी मन का 
विशेष आलम्बन नहीं दीखता है, इसलिए भगवान की उपासना में मूढ 
बुद्धि पुरुष की बुद्धि की स्थिरता के छिग्रे विभूतियों का विस्तार कर वर्णन 
करना चाहिए । 


(३) नारायणी टोका--अजुंन भगवान्‌ के यथार्थ ( निरुपाधिक ) 

स्वरूप को जानना चाहते हैं किन्तु जो मन अनादि काळ से गुण को 

. (न्निगुणों से उत्पन्न हुए बाह्य विषयों को ) ही चिन्तन करने में अभ्यस्त हुआ 
है बह अकस्मात्‌ गुणातीत ( सवं-उपाधि से रहित ) परत्रह्म के शुद्ध स्वरूप का 

; कैसे ध्यान कर सकेगा ! सगुण में अभ्यस्त मन का ध्येय विषय भी सगुण ही 
होना चाहिए। इसलिये पू्षवर्ती दो इलोकों में अर्जुन ने भगवान्‌ की 
विभूतियों का बर्णन करने के लिये भगवान से अनुरोध किया जिससे विभूति 
युक्त भगवान्‌ का ध्यान कर अर्थात्‌ चित्तवृत्ति स्थिर कर निर्विकल्प समाधि से 
भगवान्‌ के निरुपाधिक शुद्ध चेतन्यस्वरूप का साक्षात्कार कर सफे। अघटन 
घटना पटीयसी अचिन्य माया शक्ति का योग होनेपर पर निर्गुण निरुपाधिक 
परन्नह्म सगुण सोपाधिक ईश्वर होता है अर्थात्‌ सर्वज्ञत्य सर्वशक्तिमत्व इत्यादि 
निरतिशय ऐश्वर्यों से युक्त प्रतीत होता है । माया के योग से इसप्रकार होने के 
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कारण इन सत्र निरतिशय ऐश्वये आदि (अथौत्‌ सर्वज्ञत्व सर्वशक्तिमत्व आदि) 
को ये भगवान्‌ के अपने ( आतमविषयक ) योग [ आत्मनः योगः ] कहते 
हैं । इन निरतिशप्र ऐश्रये की अथीत्‌ योग क्री जो विशेष बिशेष स्फूरण 
( अभिव्यक्ति या बहः प्रकाश ) होता है बही बिभूति है। [ बि ( विशेषा 
भूति अभिव्यक्ति भर्थोत्‌ ग्राह्मरूप से प्रकट अबस्था ) ] । भगवान्‌ के योग का 
विस्तार सुनने से भगवान्‌ ही सर्बस्वहप हैं, सर्वशक्तिमान हैं, एवं सर्वेश (सबके 
अन्तयोमी ईश्वर ) है यह बुद्धि दृढ़ होकर भगवान्‌ में श्रद्धा तथा विश्वास 
शरणागति की ( आत्मसमर्पण को) भावना उत्पन्न होती है और उनकी 
बिभूतियों का बिस्तार सुनने पर उनमें से कोन कोन भाव में ध्यान करने में 
अधिकारी है वह निश्चय कर भक्त ध्यानाभ्यास से भगवान्‌ सें चित्तसमाहित 
कर उनका यथार्थ्वरूप दर्शन ( अनुभव करने में समर्थ होता है। इसलिये 
अजुन भगवान्‌ को कहते हैं-तुम्हारा आत्मभूत योग तथा विभूति भुयः 
( फिर ) विस्तारपूर्वक कहो । यद्यपि भगवानूने ७ वें तथा ९बे अध्यायों में 
अपनी ऐश्वये तथा विभूति का संक्षेप से वणेन किया किन्तु बह उपरि-उक्त 
कारण से अजुन के लिये (अथवा उनके समान दूसरे भक्तों के लिये ) 
पर्याप्त नहीं है । फिर इन योग ओर विभूति जितनो ही सुनी जाती है इतना 
ही अमृतका द्वार (अक्षय अव्यय अविनाशी परमानन्दरूप मोक्ष का 
द्वार ) खुळ जाता है अतएव ये सब बाणी जब्र स्वयं भगवान्‌ के मुखसे निःसर 
होती है तब वे अमृतत्व प्राप्ति के सहायक होने के कारण वे असृतस्वरूप 
( अन्त स्वादिष्ट अन्त चित्तप्रसादकर ) है । इसप्रकार वचन सुनते हुए 
कोई भी मुमुक्षु भक्त की तृप्त नहीं हो सकती । इसलिये अजु न कह रहे हैँ-- 
भूयः कथय अर्थात्‌ उत असृतरूप वाणी विस्तारपूर्वक फिर ( अथवा वारंवार ) 
मुझे पिलाओ जबतक मेरा मन उसमें पूर्णेहप से निमग्न होकर अपने को 
मिटाकर तुम्हारे साथ एक हो न जाय। 


[ अब श्रीभगवान्‌ अज्जु न का वाक्य सुनकर उत्तर दे रहे है] 
श्रीभगवानुवाच 
हन्त ते कथयिष्यामि दिव्या ह्यात्मविभूतयः । 
प्राचाच्यतः कुरुभ्रष्ठ नास्त्यन्तो विस्तरस्य से ॥ १९ ॥। 


अन्वय--हे कुरश्रेष्ट हम्त ते दिव्या: भात्मविभूतयः प्राधान्यतः कथयिष्यामि 
हि मे विस्तरस्य अन्तः नास्ति । 
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अचुवाद- श्री भगवान्‌ ने कहा-हे कुरुशेष्ठ ! अव तुमको अपने दिव्य 
( अप्राकृत ) विभूतिसमूहों में जो जो प्रधान हैं उनको तुम्हें कहूँगा। मेरी 
विभूतियों के विस्तार का अन्त नहीं हे ( अथोत्‌ अपनी विभूति यदि विस्तृत 
रूप से कहना चाहूँ तब उसका अन्त कभो नहीं होगा ) । 
भाप्यदोपिका-हे कुरुश्रेष्ट-हे कुरुश्रेष्ठ अजुन ! हन्त--इदानीम्‌ 
अर्थात्‌ अब [ यह हयेसूचक अव्यय अनुमति का सूचक है अर्थीत्‌ तुमने 
जिसके लिये प्रार्थना की, बहो में पूरण करूँगा, तुम व्याकुछ सत होओ', 
इसप्रकार अजु न को आइवासन देने के लिए 'हन्त? शाब्द का प्रयोग किया 
गया है। ते-तुमकों दिव्याः--साधारण लोगों की बुद्धि का अगोचर 
( अविषय ) अतः अप्राकृत ( असाधारण ) आत्मविभूतयः--मेरी अपनी 
विभूतियों को प्राघ न्यतः कथयिष्यामि--उनके प्राधान्य की ओर लक्ष्य कर 
कहुँगा अर्थात्‌ जहाँ जहाँ मेरी जो जो प्रधान विभूतियाँ हैँ उन प्रधान 
विभूतियों का ( विशेष कर ) वर्णन करूँगा। तुम जो अशेषरूप से-मेरी 
विभूतियों का विस्तार सुनना चाहते हो (गीता १०१६) वह कहना 
असम्भव हे--] | हि-क्योंकि ( चूँकि ) मे विस्तरस्य अन्तः नास्ति-मेरी 
विभूतियों के विस्तार का अन्त नहीं' है अर्थात्‌ मेरी विभूतियों का वर्णन यदि 
कोई शत शत व तक भी करे तब भी उसका अन्त ( शेष या समाप्ति ) कभी 
नहीं होगा । इसलिए मेरी विभूतियों में जो जो प्रधान हैं उन्हीं का वर्णन 
करू गा। [ मधुसूदन सरखतीने श्लोक में “हि? शब्द की प्रसिद्धि अर्थ में 
व्याख्या को अर्थात्‌ मैं प्रधानतया अपनी उन असाधारण बिभूतियों का ही 
वर्णन करूँगा जो दिव्य और प्रसिद्ध हैं ] । 
टिप्पणी ( १) श्रीधर--इसप्रकार प्रार्थना करने पर श्रीभगवान्‌ बोले- 
हे कुरुवंशियो में श्रेष्ठ ! हन्त-यह अव्यय अर्जुन के प्रति अनुकम्पा ( कृत) 
सोव प्रकाश करने के लिये सम्बोधनरूप से प्रयुक्त हुआ है। दिव्याः आत्म- 
विभतयः ते प्राघान्यतःकथयिष्यामि-मेरी जो दिव्य (अछौकिक) विभूतियाँ 
है उनको में तुमको प्रधानता से कहूँगा हि--क्योंकि मे विस्तरस्य अन्तः 
न अस्ति- मेरी विभूतियों के अबान्तर बिस्तार का अन्त नहीं है [ इसलिये 
कुछ प्रधानभूत विभूतियों का ही वर्णन करूँगा ]। 

: (२) शांकरानंद्‌--स्वयं सर्वज्ञ श्रीभगवान्‌ भी मन्दबुद्धि वाले 
मनुष्य को प्रहा की मन्दता को उद्देश्य कर अजु नने जो प्रश्‍न. किया, उस 
अश्नवाक्य से मानो सन्तप्त तथा दयापरवश होकर मन्दबुद्धि बालों पर अनुग्रह 
करने के लिए 'हन्त इत्यादि के द्वारा कहा गया । 
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हन्त--दन्त शब्द खेद अर्थोत्‌ मन्दबुद्धि का, बुद्धि ही ऐसी हे, यह 
प्रकाशा कर रहा है । कुरुश्रेष्ठ--हे ङुरुश्र छ ! मूढृतुद्धि पुरुष की बुद्धि के 
अनुरूप जो दिव्या आत्मविभ,तयः--भेरी जो दिव्य ( अप्राकृत ) विभूतियाँ 
अथात्‌ स्वरूपविशेष हैं, ते प्राधान्यतः कथयिप्यामि--उनमें से जो जो प्रधान 
( मुख्य ) हे उन्हें तुमको कहूँगा । मेरी विभुतियों में तेज, वळ, पौरुष, बिद्या, 
महत्त्व आदि गुणों से जो जो विभूतियाँ प्रधान ( श्रेष्ठ) हैं, मूढ़ों की प्रीति, 
उत्साह, श्रद्धा तथा भक्ति को उत्पन्न करने बाळी उस उस विभूति को में कहता 
हूँ, यही अर्थ है । मुख्य एवं अमुख्य समस्त विभूतियाँ कहनी चाहिए, ऐसी 
आकांक्षा होने पर “न अस्तिः इत्यादि कहते हूँ । मायारूप अपरिमित शक्ति से 
फेली हुई मे--मेरी विभूतियों के विस्तरस्य--विस्तार का अर्थीत्‌ वहुत्ब का 
अन्तो न अस्ति--अन्त ( शेष) नहीं है। गंगा की बाळुका, समुद्र का 
जलकण एवं नक्षत्र की संख्या की परिसमाप्ति हो सकती है, किन्तु मेरी 
विभूति के विस्तार की समाप्ति नहीं है अथीत्‌ बह अनन्त है, यही कहने का 
अभिप्राय हे । 


(३) नारायणो टीका--पूबशछोक में अजु न ने भगवान्‌ के योग 
'ऐश्वये तथा विभूतियों को विस्तार पूवक सुनने की इच्छा प्रकट की किन्तु 
भगवान्‌ अनन्त है, अतः उनकी मायारूप ( संकल्परूप ) शक्ति भी अनन्त है । 
वह मायाशक्ति हो भगवान के यथार्थस्वरूप को आवरण कर उनको असंख्य 
विभूतियों के रूप में दिखा रही है, जिस प्रकार श्वेत वस्न रूप आधार 
( White screen) असख्य चलचित्र के Cinema Pict०7९ के रूप में 
दृष्ट होता है । अतः माया के कार्यरूप विभूतियों को सत्ता पारमार्थिक दृष्टि से 
भगत्रान्‌ की सत्ता से प्रथक्‌ न होने के कारण ये भगत्रतश्वूप ही है! 
इसलिए भगवान्‌ कहते हैं, अपरिमित शक्ति सम्पन्न मेरी खरूपभूता माया स 
ही सुक अधिष्ठान सत्ता में ये सब विभूतियाँ फेडी हुई है, अतः ये मेरी 
“आत्मविभूतियाँ? है, अथोत्‌ आत्मा की स्वरूपभूत विभूतियाँ ६ । जब तक 
माया या अज्ञान का कायै चलता रहेगा तब तक मेरी इन विभूतियों का 
विस्ता का अन्त ( परिसमाप्ति ) नहीं है। ( आत्मज्ञान से अज्ञान का नाश 
होने पर ही माया से रचित इन सब विंभूतियों को प्रतीति नहीं होतो अथोत्त्‌ 
अद्वेत परत्रह्म का साक्षात्कार होने पर गन्ववे नगर तुल्य प्रतीयमान असंख्य 
विभूतियाँ एक साथ लुप्त हो जादी हैं । आत्मसाक्षात्‌ के पहले तक हो मेरी 
असंख्य विभूतियों की तथ। जगत्‌ प्रपञ्च की प्रतीति होती रहेगी “नास्ति अन्त' 
इत्यादि वाक्य का यह तातये है।] ये मेरी आत्मभूत विभूतियाँ केग्रळ 
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असंख्य ही नहीं हैँ-ये दिव्य ( अछोकिक ) भी है, [ अर्थात्‌ मेरी अघटन 
घटना पटीयसी माया शक्ति से हो वे उद्भूत होते हैं अन्य किसी की शक्ति से 
नहीं | इन विभूतियों में से जो जो प्रधान (श्रष्ठ ) है उन्हें तुमको मैं कहूँगा 
क्योंकि जिनका अन्त नहीं है उनका पूर्णरूप से वर्णन असम्भव है । प्र्न होगा 
यदि सभी बिभूतियाँ मायारचित ही है (मिथ्या ही हैं), तो पूर्ण स्वरूप तुम 
ही परमार्थतः सभी बिभूतिरूप में विद्यमान हो। एसी अबस्था में कोई विभूति 
प्रधान ( मुख्य ) है, ओर कोई ( अप्रथान अर्थात्‌ गोण हूँ), ऐसा कहना 
युक्तियुक्त नहीं मालम होता हें । इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैँ कि यह्‌ 
खेद की बात है ( हन्त ) कि बहुत से मन्द बुद्धि चाळे लोग परमार्थस्ब को 
न जानते हुए मेरो विभूतियों में भेइबुद्धि रखकर यह प्रधान है, यह अप्रधान 
है ऐसा मान लेते हें । वस्तुतः वह अज्ञान की दृष्टि है। मायामरीचिका का 
पानी मीठा है, या खारा है यह कहना जिस प्रकार व्यर्थ है, मेरी विभूतियों के 
वारे में यह प्रधान हे, ओर यह गोण है, इसप्रकार कहना भी वैसा हो 
व्यर्थ है । तथापि जब तक अज्ञान रहता है तव तक्र किती दृश्य वस्तु में 
माहात्म्य बुद्धि रहती है । ओर किसी में हीनत्व बुद्धि । इसप्रकार अज्ञानी को 
उद्देश्य कर ही में तुमको मेरी नो जो विभू तयाँ उनलोगों की दृष्टि में प्रधान 
है, उन्हें वणेन करूँगा जिससे वे उन विभूतियों को ध्यान के विषयरूप से 
आश्रय कर अन्त में मेरे यथार्थ स्वरूप को जान सके । 


[ उनमें पहले जो प्रधान चिन्तनीय विभूति है उसे सुनो--] 
अहमात्मा गुडाकेश सब भूताशयस्थितः । 
अहमादिश्च मध्यश्च भूतानामन्त एव च ॥ २० ॥ 
अःदाय-हे गुडाकेश ! भहम्‌ सवेभूताशयस्थितः आत्मा, अहम्‌ एव भूतानाम्‌ 
भादिः, मध्यं च, भन्तः, च । 
अनुशाद्‌-मै सर्वभूतों के अन्तःकरण में अवस्थित आत्मा हूँ, में ही 
सभी भूतां का आदि, मध्य एवं अन्त हूँ । 
भःप्यदीपिका--हे शुड़ाकेश | गुड़ा अर्थात निद्रा, उसका ईश 
( प्रभु ) जो हैं अर्थात्‌ निद्रा को जिसने जय किया है उसको गुडाकेश अर्थात्‌ 
जितनिद्र कहा जाता है। अथवा गुड़ा (घन) केश जिनका है उसको भी 


गुड़ाकेशा कहा जाता है । अजुन जितनिद्र थे एबं उनका केश भी घन था। 
अतः उनको गुड़ाफेश कहा जाता है । जिसने निद्रा का जय कर लिया है वह 
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निरन्तर ईश्वए का चिन्तन तथा ध्यान करने को सामर्थ्य भी प्राप्त करता है । 
भगवान्‌ के निरुपाधिक तथा सोपाधिक स्वरूप के ध्यान के सम्बन्ध में अव 
कहेंगे । वह ध्यान करने की सामर्थ्ये अर्जुन की है यही सूचित करने के लिए 
'गुड़ाकेश” शबर के द्वारा भगवान्‌ ने अजुन का सम्वोधन किया । भगवान्‌ की 
दिव्य विभूतियों में प्रथम ध्येय ( ध्यान का विषय ) कया है? यह कहते हे--] 


शर अहं सवभूता राय स्थितः आत्मा- में ( सवेच्यापी वासुदेव ) सकल 
भूतां का आशय में अथोत्‌ अन्तहंद्यदेश में स्थित आत्मा ( अन्तरात्मा ) हूँ । 
“आशित्रेतेऽस्मित्‌ विद्याकर्मपूत्नप्रज्ञा इत्य शयः अथौत्‌ जिसमें विद्या तथा क्म- 
जनित पूर्वप्रज्ञा आहित रहती हे उसको आशय अर्थात्‌ हृदय कहा जाता है । 
भूतों के आशय में ( हृदय में) (साक्षीरूप से ) अवस्थित जो प्रद्यगात्मा 
( देहेन्द्रियादि से विलक्षण शुद्धचेतन्यसख्वरूप आत्मा) है वह में ही हॅ | 
उत्तम अधिकारियों के लिये मेरा यह निरुपाधिक स्वरूप ही नित्य ( सर्वदा ) 
ध्येय ( ध्यान करने के योग्य) हे । यदि बुद्धिमान्यवश ( बुद्धि तौक्ष्ण न 
रहने के कारण ) मेरे इस निरुपाधिक चेतन्यानन्द्धन परमात्मस्वरूप को 
अपनी अत्मा के रूप से चिन्तन (ध्यान ) करने में असक्त ( असमर्थ ) होओ 
तो अब जो सोपाधिक परमात्मा का भाव आगे वर्णन कर रहा हूँ उन भावों को 
अअ्रलम्त्रन कर मेरा चिन्तन (ध्यान) कर सकते हो। अब सोपाधिक 
( उपाधियुक्त ) मेरा स्वरूप कह रहा हूँ सुनो -अहं एवं भूतानाम्‌ आदिः च 
मध्यं च अन्तः च-में हो सभी भूतां का आदि (सृष्टि का कारण) हूँ 
अथोन्‌ मैं ही उत्पत्ति हूँ, में हो समो का मध्य अथीत्‌ स्थिति हूँ एबं में ही 
अन्त ( अथोत्‌ नाश या प्रलय ) हूँ । आदि, मध्य तथा अन्त इत्यादि प्रत्येक 
शब्द के साथ “च? शब्द युक्त होने का तात्य यह है कि में ही सर्वभूतं की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा प्रळय हूँ और में हीं उनका ( उत्पत्ति, स्थिति तथा 
प्रलय का ) आदि ( कारण ) हूँ अर्थात्‌ काये कारण आदि सत्र में ही हूँ, यहो 
कहने का अभिप्राय है । 


[ अहमेव’ शब्द के द्वारा समभाया जा रहा है कि में ( भगआन्‌) ही 
सर्वकारण सर्बज्ञ तथा सर्वेश्वर परम पुरुष हूँ । अतः परम कल्याण लाभ 
~ हूँ ~ 
करने के लिये एकमात्र में ही जीव का ध्येय हूँ, अन्य कोई नहीं है ] । 


यदि सभी के हृदय में अबस्थित मेरे सर्वोपाधि विवर्जित शुद्धचेतन्य- 
७ ms र 05 
खरूप को अपनी आत्मा के. रूप से ध्यान करने में असमथ होओ तब सर्व- 
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रि ल्श ह eX rn क 
भूतों की सृष्टि, स्थिति तथा प्रलय के रूप में विराजमान एवं में हो सृष्ट, 
स्थिति, प्रय का कारण ( कतो ) हूँ, इसप्रकार से ध्यान करना चाहिए, यही 
श्रोभगवान्‌ के कहने का अभिप्राय हे । 


टिप्पणी ( १) श्रीधर--उनमें पहले ऐश्वरीय ( ऐश्वर्ययुक्त ) रूप 
बताते हैं-हे गुडाकेश ! अहम्‌ सर्वभूताशयस्थितः आत्मा--मैं समस्त भूता के 
( प्राणियों के ) आशय में ( अन्तःकरण में ) स्थित ( सर्वज्ञता आदि गुणों से 
सम्पन्न अन्तयीमी अर्थात्‌ नियन्तारूप में स्थित ) परमात्मा हूँ। अहम्‌ आदिः च 
मध्यम्‌ च अन्त एवं च--सव प्राणियों का आदि (जन्म ) सध्य ( स्थिति ) 
और अन्त (संहार) भी में ही हूँ। [ “च? शब्दों से यह सूचित किया 
गया है कि] जन्म आदि का कारण भी में ही हूँ। | 


(२) शंकरानन्द-सुमुछुओं की चित्तशुद्धि के लिये उपास्य विभूति- 
समूह को व्यक्त करूँगा, ऐसा कहने से मुख्य अधिकारियों को भी इन्हीं की ही 
उपासना करनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होने पर उनका उपास्य निर्विशेष ब्रह्म हैं, 
सविशेष नहीं, यह कहने के लिए पहले ही ब्रह्मबिदू को उपास्य वस्तु किस 
प्रकार की है यह कहते हैं | गुड़ाका अर्थात्‌ निद्रा, उसका ईश्वर शुडाकेश-जो 
निद्राको अपने वश में कर लिया है वह जितनिद्र (गुडाकेश) है। हे गुडाकेश ! 
सर्वभताशयस्थितः--सवव के अर्थात्‌ ( ब्रह्मा से लेकर स्तम्च तक समस्त 
ग्राणिसमूह के) आशय में आसमन्तात्‌. अथोत्‌ सब ओर से सोता है अथाोत्‌ 
सोये हुए व्यक्ति की निश्चलता के साथ जहाँ आत्मा स्थित रहता है, वह 
आशय है अर्थात्‌ बुद्धिगुहा वहाँ स्वरूप से सर्वभ्रकाशकरूप से एवं साक्षी के 
रूप से आत्मा स्थित हे, इसलिये बह सर्वभूताइयस्थित हैं अर्थात्‌ समस्त 
भूतों के अधिवास, कूटस्थ, असंग, चिद्रूप आत्मा-आत्मा (प्रत्मगात्मा) अहं-- 
में ब्रह्मविद यतियों का उपास्य हूँ, यह अर्थे हैं, क्योंकि “अन्तःशरीरे उगरोतिमेग्रो 
हि शुश्रो यं परयन्ति यतयः क्षीणदोषाः? (“शारीर के अभ्यन्तर में एक उग्रोतिर्मे् 
शुभ्र सत्ता हो वतमान है, जितको क्षीणदोष यति अथोतू जो यति परमात्मा को 

उपासना से दोषों से मुक्त होकर चित्तशुद्धि प्राप्त किया है ऐसा यति देखता 
है? ) इत्यादि श्रुति है। इसप्रकार मुख्य अधिकारियों का उपास्य कह कर, 
मध्यम अधिकारियों का उपास्य 'अहम्‌? इत्यादि के द्वारा कह रहे हैं। अहम्‌ 
भूतानाम्‌-में भूतसमूह का आकाशादि भूतो का आदिः- अव्यक्तस्वरूप 
कारण (उपादान ) मैं हूँ। मध्यं च-भूतसमूह का मध्य अधीत्‌ स्थिति 
अर्थात्‌ व्यक्तखहूप भी मैं हूँ च-एबं भूतानाम्‌ अन्तः एव-भूतसमूह का 
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विभूतिग्रोगः ] गोता ७७ 

अन्त भी अर्थात्‌ प्रलयरुू च अहम्‌-मैं ही हूँ । प्रपंच के कारण के रूप से 
. he a ~ च ~ हूँ 

प्रपंच के रूप से एवं प्रपन्न के प्रळय के रूप से भी में स्थित हूँ । इसप्रकार 

सगुण परमात्मा मध्यम अधिकारियों का उपास्य है, यही अर्थ है । 


(३) नारायणी टोका--अज्ञानरूप निद्रा ही परमात्मा में प्रधान 
प्रतिवन्धक हे । इस निद्रा को जयकर निरन्तर साक्षीरूप से स्थित रहकर 
( सदा ज्ञाप्रत रहकर ) अज्ञान तथा अज्ञान के कार्यों के देखने की जिसकी 
सामर्थ्ये है, बही यथार्थ गुड़ा का (निद्रा का) ईश ( शासनकती ) है 
अर्थोत्‌ अज्ञानरूप निद्रा उसको मोह में डाळ नहीं सकती । अजुन भी मोक्ष का 
पूर्ण अधिकारी हे क्योंकि वह भी जितेन्द्रिय है, यह सूचित करने के लिए यहाँ 
गुडकेश कहकर सम्बोधन किया है। पहले अपना अपना वणोश्रमविहित 
कर्मों का भगवद्पंण बुद्धि से अनुष्ठान करने पर चित्तशुद्धि होती है। चित्त- 
शुद्धि न होने पर कोई भो दृढ रूप से भगवान्‌ का निगुंण या सगुण रूप की 
उपासना नहीं कर सकता । उगासना प्रधानतः दो प्रकार की होती है, निगुंग 
ब्रह्म की तथा सगुग ब्रह्म को । चित्तशुद्धि होने पर गुरु तथा शास्र वाक्य से 
एकम-त्र ब्रह्म का सत्स्व तथा जगत्‌ का मिथ्यात्व निश्चय होता है। जिनका 
इसप्रकार निश्चय हुआ है. उन सभी के हृदय में अवस्थित सर्बोपाधिबजित 
शुद्धचेतन्यस्वरूप भगवान्‌ को अभिन्नरूप से (अपनी आत्मा के रूप से) 
अर्थात्‌ मैं हो सर्बह्ृदय में प्रत्मगात्मा रूप से ( निलय साक्षीरूप से ) विद्यमान 
चिद्रानन्दवन परब्रह्म हूँ, इस भावना से ध्यान करते हैं। जो ऐसा करने में 
असमर्थ है, उनलोगों को मुझको सगुण रूप से अथोत्‌ में ही आदि (उत्पत्ति) 
मध्य ( स्थिति ) तथा अन्त (नाश) हूँ, [ सृष्टि, स्थिति प्रलय कतो रूप स॒ 
एकमात्र में ही सर्वज्ञ ईश्वर हो) विद्यमान हूँ], इसप्रकार मेरी कारण 
तथा कार्य रूप से उपासना करना चाहिए । ये दोनों प्रकार के साधन ही शुद्ध 
अद्वैत तत्त्व में पहुँचा देते हैं । प्रत्यगात्मा तथा जीवात्मा का अभेद ( एकत्व ) 
भाव एक निर्विशेष शुद्ध अद्वेत तत्त्व में स्थिति के लिए सहायक होता हे 
सगुणोपासना में सृष्टि, स्थिति तथा प्रलय के रूप में एवं उनके कारण के रूप से 
परमात्मा ही विराजमान है, ऐसी भावना रहती है। इसप्रकार की उपासना 
परिपक्क होने पर सृष्टि, स्थिति, प्रलय मायिक है, एवं नित्य शुद्ध परमात्मा ही 
उनका एकमात्र अधिष्ठान सत्ता अथवा आधार हे एसा ज्ञान प्राप्त कर 
सगुणोपासक अद्वेततत्व में ही प्रतिष्ठित हो जाता है । इसलिए पहले ही कहा. 
गया है “यत्‌ सांख्यः पराप्यते स्थानं तद्योगेरपि गम्यते? ( गीता ५५) । 
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[ मुझको अन्तर में सगुण ईश्वर रूप से भी ध्यान करने में जो असमर्थ 
है उनको बाह्य विषय के रूप से जो-जो विशेष भाव से में प्रकटित (प्रकाशित) 
होता हूँ, उत्त-उस बिभूति का आश्रय करके ही ध्यान करना चाहिए, यही 
कहने के लिये २१ बे श्‍लोक से आरम्भ कर अध्याय के अन्त तक भगवान्‌ ने 
अपनी प्रधान विभूतियों का वर्णन किया ] 


आदित्यानामहं विष्णुज्यांठिपां रविरंशुमान्‌ । 
मरीचिमरुंतामस्मि नक्षत्राणामहं शशी ॥ २१ ॥ 


अन्वय;--भहं भादित्यानाम्‌ त्रिप्णुः ( अस्मि), ज्योतिषाम्‌ अंशुमान्‌ रविः 
( अस्मि ) मरुताम्‌ मरीचिः ( अस्मि ), भहम्‌ नक्षत्राणाम्‌ शशी ( अस्मि ) । 


अनुवाद-मैं ढादश आदित्यों में विष्णु नामक आदित्य ज्योतिओं में 
अथौत्‌ प्रकाशक वस्तुओं में में ( विश्वव्यापी) किरणों बाळा सूर्य हूँ, 
उनचास मरुतों में में मरीचि नामक मरुत हूँ, एवं नक्षत्रों में में उनका 
अधिपति चन्द्रमा हूँ । 


भाष्यदौपिका--अहं आदित्यानाम्‌ विष्णुः-में द्वादश आदिल में 
विष्णु नःमक आदित्य हूँ । द्वादश आदिल में विष्णुरूप आदिल से ही मेरा 
अधिक प्रकाश है । इसलिए बही प्रधान आदिल है। अतः आदित्या में जब 
मुझको ध्यान करोगे तव उनमें मेरी सबश्रेष्ठ विभूति जो विष्णु नामक आदिल 
है उती को ही (ध्येयरूप से) अवलम्बन कर ध्यान करोगे। ऐसा सर्वत्र 
समझना पडेगा | ज्योतिषाम्‌ अंशुमान्‌ रविः ( अस्मि )-ज्योतिष्कों में 
अर्थात्‌, प्रकाश . करने वाली वस्तुओं में में किरणोंबाळा सुर्य हूँ ( क्‍योंकि सूर्य 
विश्वव्यापी प्रकाश है ) । 


मरुतां मरीचिः ( अस्मि ) उनचास मरुतां में अर्थात्‌ मरुत्‌ ( वायु ) इस 
नाम से प्रसिद्ध देवताओं के भेदों में मैं मरीचि नामक मरुत हूँ । नक्षत्राणाम्‌ 
दाशी--( अस्मि ) में नक्षत्रों में ( नक्षत्रपति ) शाशी अर्थात्‌ चन्द्रमा हूँ । 


: [यहाँ “आदित्यानाम्‌ अहं विष्णुः” इत्यादि वाक्यों में निर्धारण के 
अथ में षष्ठी विभक्ति का प्रयोग हुआ है किन्तु कहीं कहीं सम्बन्ध अथ में भी 
षष्ठी विभक्ति का प्रयोग हुआ है जैसे--'भूतानामस्मि चेतना, ( भूतो की 
चेतना) में हूँ | वामन और रामादि के अबतार समस्त ऐश्वर्या से 
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सम्पन्न होते हुए भी ति ओर रामादि रूप से ध्यान बताने की दृष्टि से 
उनको विभूतियों में कहे गये हें-जैसे कि 'वृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि’ 
इसमें उस रूप से ध्यान बताने की दृष्टि से अपने को भी विभूति रूप से 
कहा है । (मधुसूदन ) ] 


व (१) श्रीधर--अब अध्याय की समाप्ति पर्यन्त विभूतियों 
का वर्णन करते हृ । अहम्‌ आदित्यानाम्‌ विष्णुः च 
आदित्यां में बिष्णु ( वासन ) में हूँ । बनियान अहम्‌ पका रवि 
अस्मि-- प्रकाशा में विश्वव्यापी रश्मियाँ से युक्त रबि (सूर्य ) में हुँ । 
मरुतामू मरोचिः अस्मि-देबविशेष मरुद्गणो में अरीचि नामक मरुत्‌ 
देवता मे हू । अथवा आवह, प्रवह, विवह, पराबह, उद्‌बह, संवह ओर परिवह 
नाम से जो सात मरुदूगण ( वायु ) हैं उनमें में मरीचि हूँ । नक्षत्राणाम्‌ अहम्‌ 
रशी - नक्षत्रों मे से चन्द्रना हूँ। [ 'यहाँ आदित्यानाम्‌ अहं विष्णुः इत्यादि 
वाक्यें ये प्रायशः निर्धारण में ष्ठा विभक्ति है। कहीं-कहीं 'भूतानामास्म चेतना? 
इत्यादि वाक्या में सम्बन्ध अर्थं में पष्ठी विभक्ति है। उसको वहीं-वहीं ही 
दिख,बेंगे । 'विष्णु' इत्यादि अबतारों में भो अतिशय प्रभावमात्र प्रकट 
डुआ था उसे वतान को इच्छा से विष्णु आदि को भी विभूतिरूप में निर्देश 
किया गया। आगे इस अध्याय का अर्थ स्पष्ट होने पर भी कहों-कहीं कुछ 
व्याख्या करंगे। ] 


(२) शंकरानन्द--इस प्रकार से उत्तम एवं मध्यम अधिकारियों के 
उप्रास्यविशेष का निरूपण करके अव अधम अधिकारियों की उपासना के लिए 
स्वयं ही विभूति विशेषों का निरूपण कर रहे हैं। द्वादश आदित्य समूह 
मेरो हो विभूति है ( नाम, रूप आदि के द्वारा जो विशेष का हेतु होता है, 
अर्थात्‌ विश्वेषता प्रकट करता है वह विभूति है) उन आदित्यानाम्‌ 
आदित्यों में तो विष्णः अहम्‌-में विष्णु हूँ--विष्णुनामकआदिल्य में मेरे 
प्रभाव के आतिशय्य रहने के कारण वह मेरा बिभूतिविशेष हे वह 
परमेश्वर ही हैं, इस प्रकार वह मदूबुद्धि से (ईश्वर बुद्धि से) उपास्य हे 
अर्थात्‌ उसकी उपासना करनी चाहिए। ज्योतिरचक्र में बर्तमान ज्योतिषां- 
ज्योतिसकल मेरी हो विभूति हें उनमें तो अंशुमान्‌ रश्मिमान्‌ रविः--रवि 
( सूये ) में ही हँ--तेज अधिक होने के कारण वह मेरा विभूतिविशेष है । 
वह परमेश्वर ही है, इस प्रकार मद्बुद्धि से (ईश्वर बुद्ध से) वह उगास्य हैं, 
यह कहने का अभिप्राय है। मरुताम--मरुतगणों में मरीचिः अहम्‌- सें 
मरीचि हूँ। समस्त देवता मेरी ही विभूतिमात्र ही हैं। मरीचिनामक देवता 
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मेरी विशेष विभूति है; व्ह मद्बुद्धि से ( ईश्वरचुद्धि से ) उपास्य है-यही' 
अर्थ है । अश्विनी आदि नक्षत्राणाम्‌ ( नक्षत्र मेरी ही चिभूतिमात्र है । उन 
नक्षत्रों के मध्य में शाशी अहम्‌ में शशी अर्थात्‌ चन्द्र शोभा की अधिकता के 
कारण वह मेरी विशेष विभूति है अतः वह मद्बुद्धि से ( ईश्वरबुद्धि से ) 
उपास्य है । इस प्रकार जो शब्द के अन्त में पष्ठी विभक्ति है उसमें विभूतित्व 
एं प्रथमान्त एवं द्वितीयायान्त में विभूतिविज्वेपत्व तथा ईश्वररूप से उपास्यत्वः 
समझना चाहिए || २१ ॥ 
नारायणी टीका-पूर्व इछोक में अन्तररहस्य में भगवान्‌ का ध्यान 
किस भाव से करना चाहिये यह कहा गया हे । अब वाहर किन किन 
विभूतियों को ध्येयहप से ग्रहण कर भगवान्‌ का ध्यान करना होगा यह 
कहते हैं। भगवान्‌ कह रहे हैं. कि सभी श्रेष्ठ वस्तु में मेरी विभूति ( ऐश्वर्य ) 
विशेषरूप से प्रकाशित है। द्वादश आदित्य में विष्णु (वामन अवतार )- 
प्रधान है क्योंकि उसमें मेरा प्रकाश अधिक है। इसी प्रकार अग्नि आदि 
प्रकाशशील पदार्थों में सूये में मेरा प्रकाश अधिक है तथा मरुदू गणों में 
मरीचि एवं अश्विनी भरणी आदि नक्षत्रों में चन्द्र रूप में मेरा प्रकाश 
अधिक है । यद्यपि सब कुछ मैं ही हूँ तथापि प्रकाश की अधिकता के कारण में 
विशेष भाव से विष्णु ( वामन ), सूर्य, मरीचि तथा चन्द्र रूप से विद्यमान 
हूँ। अतः उसे उस रूप में परमेश्वर बुद्धि से में उपास्य हूँ, अथात्‌ मेरा उस 
उस विशेषरूप से ध्यान करना चाहिये, यहो कहने का अभिप्राय है । 
अहम्‌ विष्णुः--इस वाक्य का तात्पय हे कि विष्णु नामक आदिल में हूँ 
अथवा में आदित्यो में वामन अवतार हूँ. धाता, विधाता, मित्र, अर्यमा रुद्र, 
बरुण, सूर्य भग पूषा, सविता त्वष्टा तथा विष्णु--इन सब देवों का कश्यप से 
अदिति के गर्भ में जन्म हुआ । इसलिये इन देवों को आदिल कहा जाता है । 
इस अदिति के गर्भ से श्रो भगवान्‌ ने भी वामन अवतार के रूप से जन्म ग्रहण 
किया था, इसलिये आदिल्यों में (अदिति नन्दनों में) बामनरूपी उपेन्द्र 
( विष्णु ) श्रेष्ठ है । पूर्ण भगवान की विशेष-विशेष अंश से अभिव्यक्ति को 
विभूति कहो जाती है किन्तु वामन, राम प्रश्नति अवतार सबेंश्वर्यशाळी होने के. 
कारण वे भगवान्‌ का पूर्णस्वरूप ही है । तथापि उनका भी ध्यान करना पड़ेगा, 
ऐसा कहने के अभिप्राय से अन्यान्य विभूतियों में उनका भी उल्लेख किया 
गया है। पूर्ण भगवान्‌ के अंश की अभिव्यक्ति काल्पनिक मात्र है क्योंकि 
पूणं का कोई अंश नहीं हो सकता है । अतः विभूतियों में वामन राम इत्यादि 
अवतारों का नाम रहने से भगवान के पूर्णत्व की कोई हानि नहीं हुई । 
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[ ओर भी सुनो-] 
वेदानां सामवेदोऽरिमि देवानामस्मि वासवः । 
इन्द्रियाणां मनश्चास्मि भूतानामस्मि चेतना ॥ २२ ॥ | 


अन्गय--( अहं ) वेदानाम्‌ सामवेदः अस्मि, देवानाम्‌ वासवः लखि, 
इन्द्रियाणां च मनः अस्मि भूतानां च चेतना अस्मि । 


.अनु्याद्‌-चारवेदों में में सामवेद हूँ, देवों में में इन्द्र हूँ, इन्द्रियों में में 
मन एवं भूतों में ( प्राणियों में ) मैं चेतना हूँ । कट 
भाष्यदोपिका-( अहं ) वेदानां सामवेदः अस्मि-मंत्र ब्राह्मण 
सहित ऋक, यज्ञः, साम, . अथर्व इन चारों वेदों में जो गान की मधुरता. के 
कारण अत्यन्त रमणीय है वह सामवेद में हूँ अथात्‌ सर्ववेदों' के . रूप में में 
स्थित रहने पर भी ' सामवेद में मेरा अधिक प्रकाश है, अतः वेदों में "जब 
मेरा ध्यान करना चाहोगे तब सामवेदको अवळम्बन कर मेरा ध्यान करो 
यही कहने का अभिप्राय है। देगानाम्‌ गासगः अस्मि देवगण अंथोत्‌ 
आदिल प्रश्नति देवों में वासब अर्थात्‌ देवताओं के अधिपति, इन्द्र हँ । 
इन्द्रियाणां च मनः अस्मि-एकादृश इन्द्रिया में अथोत्त चाक पाण पाद पायु 
उपस्थ ये पाँच कर्मेन्द्रियाँ चक्षु, कर्ण, नासिका जिह्वा तथा त्वक: ये पाँच 
ज्ञानेन्द्रियाँ एवं मन--इन एकादश इन्द्रियों में संकल्पविकल्पात्मक मन हूँ 
सन का धर्मे ही संकल्प विकल्प करना। इसलिए मन को संकल्पविकल्पात्मक 
कहा जाता है, औरं वह मन ही संकल्प के द्वारा समस्त इन्द्रियों को काये में 
प्रवर्तित करता है, इसलिए मन इन्द्रियों का प्रभु है। अतः इन्द्रियों में मन 
श्रेष्ठ है और वह मन में हैँ। भूतानाम्‌ चेतना अस्मि--सब भूतों में 
( प्राणियों में ) में चेतनों हूँ। कार्यकारण के संघातरूप- ( समुदायरूप ) 
शरीर में सदा अभिव्यक्त ( प्रकाशित रहनेवाली ) जो बुद्धिवृत्ति है, उसका 
नाम चेतना है । [ समस्त प्राणियों से सम्बन्ध रखने वाले परिणामों वं 
चेतना को अभिव्यक्त ( प्रकाशित) करने वाढी बुद्धि की वृत्तिरूप चेतना में हूँ। 
( मधुसूदन ) ] क ै 
टिप्पणी (१) श्रीधर-वेदों में सामवेद हूँ। देवों में वासव 
(इन्दर) मैं हूँ ( इन्द्रियों में मन में हूँ )। और भूतों की चेतना अथोत्‌ ज्ञान- 


शक्ति मं हूँ। | | 3 
(२) शंकरानन्द--जो होते हैं: वे भूत हैं, भूतानाम्‌--भूतसमूहों में 
दु 
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क्रथोत्‌ जीव के द्वारा अधिष्ठित शरीर उन_ शरीरों में. चेतना--चेतना 
( बुद्धि से लेकर स्थूल तक . समस्त पदार्थों को जो चेतन करती है, वह चेतना 
है ) अथीत्‌ बुद्धि की साभास वृत्ति [ बुद्धि स्वयं जड़ है। आत्मा का आभास 
प्राप्त होकर चुद्धिवृत्ति अन्य सब पदार्थों को चेतन करती हे. । अतः 'चेतन्य 
स्वहूप.आत्मा की आभासयुक्त बुद्धिवृत्ति ही 'चंतना है । ] वह में अस्मि-हूँ 
'यद्दी अथ हें । अवशिष्ट भाग स्पष्ट है। 


| ४ (3) नारायणी टीक्रा-सभी वेद शब्दों की राशि ही है किन्तु 
जिसमें शब्द छन्दः से युक्त तथा खरल्हरी से सम्पन्न है उन शब्दो की 
झाकर्षणी शक्ति अधिक है अथीत्‌ वे गान के माधुय से अधिक रमणोय होते 
है। अतः मेती विभूति का विकास मी उनमें अधिक है। सामवेद बसा छन्दः 
"तथा स्वरल्हरी से युक्त है । अतः वेदों के मध्य में सामवेद श्रेष्ठ हे अथोत्‌ 
सामवेद के: रूप.से में उपास्य हूँ। इस प्रकार रुद्र, आदित्य आदि देवों में 
'मैं:सर्वदेवों के अधिपति इन्द्र हूँ अथोत्‌ देवों में इन्द्ररूप से मेरी उपासना 
“करनी चाहिए । पञ्चज्ञानेन्द्रिय, पश कर्मेन्द्रिय तथा मन इन एकादश इन्द्रियों में 
। मैं संकल्पविकल्पात्मक मन हूँ. अथीत्‌ मन मेरी श्रेष्ठ विभूति ( विशेष प्रकाश ) 
है। मन सब. इन्द्रियों का कर्म में प्रवेक है। संकल्यविकल्प दी मनका 
'खमाव है | संकल्पविकल्प से विषय के साथ संग होने पर प्रयोजन अनुभव 
,होता है एवं ततपश्चात्‌ उस प्रयोजन को सिद्धि के लिये मन द्वारा सभी इन्द्रियाँ 
:कर्म में प्रवृत्त होती हैं। इसलिये मन में मेरे ऐश्वर्य का अधिकतर प्रकाश 
'रहने के कारण मन इन्द्रियों में श्रेष्ठ द. अथोत्‌ में ( परमात्मा ) ही मनरूप से 
विद्यमान हूँ? इस प्रकार की भावना द्वारा मन की ब्रह्मरूप से उपासना होनी 
चाहिए--यही कहने का अभिप्राय है। सर्वेभूतों के मध्य जो चेतन को 
(ज्ञान को ) प्रकट करने वाली बुद्धिवृत्ति है अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति हैः बह मैं 
ही हैँ. अथोत्त्‌ सर्वप्राणियों में ज्ञानशक्ति मेरी विशेष विभूति है. उसको 
'पंरसात्मा के रूप से ध्यान या उपासना करनी चाहिए । लोहपिण्ड को अग्निका 
संयोंग प्राप्त होने से अग्नि का धर्म प्राप्त होता है क्योंकि अग्निकी अभिव्यक्ति 
( प्रकाश ) उसमें होता है एवं लोग समूह भी उस छोहपिण्डको अग्नि बुद्धिसे 
अहण करते हैँ। उसी प्रकार देहेन्द्रियादि के संघात में बुद्धिवृत्ति भी 'चेतन्य 
रूप आत्मा का संयोग प्राप्त होने पर चेतना (ज्ञानशक्ति) उत्पन्न होती है 
अथौत्‌ 'चेतन्यस्वरूप आत्मा जब देह्ेन्द्रियों को ही अज्ञान से अपना स्वरूपं 
मानकर 'बह में हूँ” इस प्रकार अभिमान करता है तब बुद्धिवृत्ति में अ.त्मा का 
चिदाभास हुआ हे ऐसा कहा है एवं आत्मा के आभास से अनुविद्ध (संयुक्त) 
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विभूतियोगः ] गोता ८३ 


होने पर बुद्धिवृत्ति भी 'चेतन्यधर्म प्राप्त होती हे एवं जळते हुए ढोहपिण्ड का 
जिस प्रकार आन्ति से अग्निरूप से ग्रहण होता हे उसी प्रकार बुद्धिवृत्तिः चित 
प्रतिबिम्ब से ( चिदाभास से ) युक्त होने पर उसको ही मूह लोग आत्मा के 
रूप से प्रहण करते हैं। किन्तु भगवान्‌ कहते है कि सभी प्राणिओं में ही 
चेतना ( ज्ञोनशक्ति ) में हूँ कारण चेतना बिना कोई भी जीव काये नहीं कर 
सकता । इसलिये चेतना हो श्रेष्ठ है अथीत्‌ मेरी . विशेष विभूति है. . अथोत्‌ 
चेतना परमात्मा के रूप से उपास्य है । ह क 
प SF पिह] | 
रुद्राणां शंकरश्रात्मि वित्तशो यक्षरक्षसाम्‌ | 
वस्रूनां पावकथचःस्मि मेरुः शिखरिणामहम्‌ ॥ २३॥  ! 
अन्वय--रुद्राणाँ च शंकरः अस्मि यक्षरक्षसाम्‌ वित्तेशः ( अस्मि) वसूनां च्‌ 
पावकः अस्मि, महं शिखरिणाम्‌ मेरुः (अस्मि) ` है FE 
अनुवाद-मैं एकादश रुद्रों में शंकर हूँ यक्षराक्षसों में मैं कुवेर हूँ; 
अष्टेबसुओं में मैं पावक ( अग्नि ) हूँ एबं पर्वतं में मैं सुमेरु हूँ ।[: . : 
भाष्यदीपिका--रूद्राणां च शंकरः अस्मि-एकादश रुद्रं में मैं शंकर 
हूँ। यक्षरक्षसाम्‌ वित्तेशः ( अस्मि )-यक्ष तथा राक्षसो में मैं ( घनपति) 
कुवेर हँ । बसूनां च पागकः--अष्टवसुओं में मे पावक ( अग्नि) ई अहं 
शिखरिणां मेरु ( अस्मि )-में उच्चशिखर ( उच्च श्ंग ) युक्त पर्वतां में मेरु 
( पथरी के मध्यभागस्थित सुबर्णमय मेरु पर्वत ) हूँ। म ० ` वर] 

. टिप्पणो (१) श्रीधर--( में रुद्रो में शंकर हूँ) यक्ष तथा राक्षसोमें 
घन का अधिपति कुंवेर में हूँ। [ राक्षस और अक्षो में क्रूरता आदिंकी 
समानता होने के कारण राक्षस के साथ यक्षों को एक साथ न्दिंश दियां व्य 
हे ] वस्तुओं में पावक ( अग्नि ) मैं हँ.। रिखरवाळों में अथ्रीत ऊ चे उठे हुए 
पचेत में मेरु में हूँ। हू र EE 

( २) शंकरानन्द रुद्राणाम्‌ - रद्रा में अथोतू एकादश रुद्रों में 
शंकरः--शंकर जो रुद्र है वह में ही हूँ। यक्षरक्षसामू- यक्ष ओर राश्षसोमें 
वित्तेशः-वित्तेश ( धनपति कुबेर ) भी में हूँ । बखूनां--बसुओं भें पावकः- 
पावक अथीत्‌ अग्नि में हूँ। शिखरिणामू--शिखणं में अथात्‌ अति उन्नत 
पर्वत समूहों में मैं मेहः-मेरु हूँ । न 

हि ) नारायणी टोका-भगवान्‌ सत्र कुछ है तथापि उनकी विभूति 
(विशेष प्रकाश ) विशेष विशेष स्थान सें दृष्ट होती है। इसलिये श्रीभगवान्‌ 
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ce गीता [ ण. ३० इळोक २४ 
कह रंहे हैं कि अज, एकपाद, 'अहिन्रध्न, विरूपाक्ष, सुरेश्वर, जयन्त, बहुरूप, 
उयम्बंक, अपराजित, वैबखत, सावित्र, हर, रुद्र इन एकादशा रुद्रा में साक्षात्‌ 
शंकर में हूँ अर्थात्‌ इनमें से शंकर में मेरा विशेष प्रकाश हैः । इसी : प्रकार 
यत्त और राक्षसों में वित्तेश (घनपति ) कुर मैं हूँ अर्थात्‌ कुवेर में. सेरा 
बिशेष प्रकाश है । आप, ध्रुव, सोम, घर, अनिल, अनल, प्रत्युप, भसास इन 
अष्ट बसुओं में में पावक ( अग्नि ) हँ. ओर उडचशिखरयुक्त .पर्वतों में. मे 
मेरु ( सुमेरु ) हुँ । अथवा इस इलोक का अथ ऐसा भी किया जा सकता है 
कि मेरी माया से सृष्ट जगत्‌ में भूससमूह एक दूसरेको निरन्तर रोदन कराते है 
( रुछाते हैं.) अतः वे सब रूद्र हैं. किन्तु उन सबके अधिष्ठान सत्तारूप से 
सच्चिदानन्दघन मैं तो सदा ही शांकर [ कल्याणकर ] रूप में बिद्यमान हूँ 
अश्वीत रुद्र रूपी मिथ्या विषय प्रपञ्च को छोड़कर जो मेरा आश्रय करते हैं 
वे शंक्रररूप झुमको प्राप्त होते हें अथोत्‌ परम कल्याणरूप मोक्षको प्राप्त 
होते हैं। विषयरूप धेन की ळाळसा मनुष्य को क्रूर ( निष्ठुए-निर्देय ) कर 
यक्ष और राक्षस में परिणत कर देती है. किन्तु उन सब राक्षसवृत्ति के 
अधिष्ठान रूप में में वित्तेश (श्रेष्ठ: विच के अथोत्‌ मोच के अधिपति ) रूप से 
विद्यमान हूँ | मुझको जो आश्रय करते हैं वे ही उल परम वित्त के अधिकारी 
होते हैं जो सभी प्राणियों के जो हृदय में वास करते हैं. वे बसु है अथोत्‌ 
जीवात्मा बहु हैं. इसलिये बहुवचन का प्रयोग किया गया है )। इन सब 
जीवात्मा के अधिष्ठान रूप से में सच्चिदानन्दस्वरूप परमात्मा पावक ( सबको 
पवित्र करने वाला हूँ) अर्थात्‌ मेरे शरणापन्न भक्त लोग स्पापों से मुक्त होते हैं 
जितने उच्च ( उन्नत ) शिखरयुक्त पवेत हैं उनमें मेरुपबंत श्रेष्ठ है और उस 
मेरु पर्वत को केन्द्र कर प्रथिवी परिश्रमण करती है ( घुमती है ) में ब्रह्म 
( सबसे बड़ा ) हुँ-सुझको ही क्रेन्द्रकर सारा संसार घुमता हें! उन्नत शिखर 
बाले पर्वेतों के समान ऊँची ऊँची वस्तुओं की भी में ही एकमात्र नित्य 
सत्यः अधिष्ठान सत्ता हूँ अतः मेरु के समान केन्द्ररूपी मुझको आश्रय 
करने पर इस संसारचक्र परिभ्रमण से जीव मुक्त हो सकता है यही 
कहने का तात्पर्य है । ह: 

|. पुनः] Lees € [os 
पुरोधसाश्च मुख्यं मां विद्धि पाथं ब्रृहस्पतिम्‌ । 
" ` `` सेनानीनामहं स्कन्दः सरसामस्मि सागरः ॥ २४ ॥ 

* 5: अन्वय है पार्थ | पुरोधसाम्‌ माम्‌ मुख्यम बृहस्पतिम्‌ विद्धि। सेनानीनाम्‌ 

रदम्‌ स्कन्दः ( अस्मि), सरसाम्‌ ( भहम्‌ ) सागरः अस्मि । 
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'विभूतिग्रोगः ] शीता टन 

अनुद हे पार्थं ! राजपुरोहित में मुझे श्रे बृहस्पति समझ । 
सेनापति? में मैं देवसेनापति कार्तिक हूँ एवं प्रकत्तिम्‌* ( स्वाभाविक ) 
जळाशयों ( सरोबरों ) में मैं समद्र हँ । | 


भाष्यदीपिका--हे पार्थ-हे ऊुन्तीपुत्र अजुन ! तुम्हारी माता प्रथा 
र ६-4 ए 

सत्र मेरी विभूतियाँ को दर्शन किया करती थी, अतः तुम भी ऐसा ही देख 
सकोगे इस विषय में कोई संशय नहीं हे । यही पार्थ शब्द का तात्पयोथ है । 
माम--प्ुमको ( परमःत्मा को ) पुरोधसां--राजपुरोहितों में सुख्यं बृहस्पति 
विद्धि-भ्रधान अथीतृ श्रेष्ठ बृहस्पति जानना | देवराज इःद्र सब राजाओं में 
श्रेष्ठ है ओर बृहस्पति इन्द्र का पुरोहित हे, इस कारण से वे समस्त राज- 
पुरोहितों में प्रधान अथवा श्रेष्ठ हैं । 


सेनानीनाम्‌-सेनापतियों में अहं स्कन्दः- में स्कन्द अथोत्‌ देव- 
सेनापति कार्तिकेय हँ । सरसाम्‌ अहम्‌ सागरः अस्मि--देवत्वात्‌ (देवताओं के 
द्वारा जिनका खनन किया गया हे उन) जलाशयों में अथात्‌ अकृत्तिम 
जंटाशयों में में सागर हूँ [सगर राजा के पुत्रों के द्वारा खोदा हुआ जो जलाशय 
है उसको सागर कहा जाता है। देवताओं के खोदे हुए जळाशयों में में सगर 
पुत्रों का खोदा हुआ जलाशय ( सागर ) हूँ । ( मधुसूरन ) ] 

टिप्पणी । ( १) श्रीधर-हे पार्थं ( अजुन ) ! पुरोहितो में देवों का 
पुरोहित होने के कारण मुख्य पुरोहित बृहस्पति मुझे जानो । सेनापतिर में 
देवसेनापति स्कन्द (कार्तिक्रेय ) मैं हूँ। सरोतररों में ( स्थिर जछाशयों में ) 
मैं समुद्र हूँ । भा 

(२) शंकरानन्द- सरांसि--सर अथोत्‌ पुण्यतीथे उनके मध्य में 
सागरः अस्मि-मैं सागर हूँ । अन्य स्पष्ट । 

.... (३) नारायणो टोका--श्रीभगवान्‌ पहले ही कह चुके हैं किजो 
कुछ श्रेष्ठ <स्तु है बही उनकी बिभूति है. अर्थात्‌ उसमें ही उनका विशेष प्रकाश 
है। पुरेहितो में राजाओं के पुरोहित श्रेष्ठ है किन्तु राजाओं में भो देवराज 
इन्द्र श्रेष्ठ है। अतः बुइस्पति इन्द्र का पुरोहित होने के कारण सर्वश्रेष्ठ 

` पुरोहित है। भगवान्‌ कहते हैं में वह बृहस्पति हैँ अथात ब्रेहस्पति में मेरा 

` बिशेष प्रकाश है। उसी प्रकार सेनापतियों में मैं देवसेनापति कार्तिक हूँ और 
सऐबरों में में सागर हूँ। | 
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है गीता [ ज्र. १० इडीर २५ 
हिवा कर ण 
महषींणां भृशुरहं ` गिरामस्म्येकमक्ष रम्‌ । 
यज्ञांनां जपयज्ञोऽस्मि स्थावराणां हिमालयः | २५॥ 


अस्वय--भहम्‌ महर्षीणाम्‌ युः ( अस्मि ), गिराम्‌ एकम्‌ अक्षरम्‌ भख; 
यज्ञानां जपयज्ञः अस्मि, स्थावराणाम्‌ हिमालयः भस्मि । 

' अनुनाद मैं महर्षियों में यु हूँ, पदात्मक वाक्यों में मैं एक अक्षर 
ॐकार हैं; यज्ञसमूहों में मैं जपयज्ञ हूँ; खावरों में (अचल पदार्थों में ) मैं 
हिमालय हूँ । व 

. आष्यदीपिका-अहं महर्षीणां भ्रणुः ( अस्मि )- में महुर्पियों में भ्रगु 
हूँ । ब्रह्मा के मन से ( कल्पना से ) सृष्ट मरीचि आदि सात महवियो में श्रगु 
„अति तेजस्वी थे, में बह. श्रगु हँ । गिराम एकम्‌ अक्षरम्‌ अस्मि--पदरूपा 
.( पदात्मक ) वाक्यों में में एक अक्षर 3“कार हूँ । ॐ ब्रह्म का प्रतीक एब 
बाचक ( नाम ) होने के कारण समस्त पदलक्षणों में प्रधान अथवा श्रष्ठ है । 
यज्ञानां जपयज्ञः अस्म्ि-श्रोत तथा स्मतं सभो यज्ञा में में जपरूप यज्ञ हूँ। 
' जपयज्ञ हिंसादि दोषशून्य होने के कारण अत्यन्त पवित्र है, इसलिए यह सकळ 
यज्ञों में श्रेष्ठ है। “जपस्तु सर्वेधर्मेभ्ग्रः परमो धर्म उच्ग्रते। अहिंसया हि 
' भूतानां जपयज्ञ प्रबतते”॥ ( महाप्रारत ) स्थावराणां हिमालयः अस्मि-- 
स्थितिशोळ पदार्थों में मैं हिमालय हूँ । पहले कहा गया हैं. 'मेरुः शिखरिणा 
महम्‌? ( गीता १०१२३ ) अथोत्‌ शिखरवालों में में मेरु पर्थत हैँ, पुनः यहाँ 
' कहते हैं खावरों में में हिमालय हूँ । इसमें क्या पुनरुक्ति दोष नहीं हुआ है ! 
उत्तर में कहा जायगा--नहीं, क्योंकि उच्च शिखर वाले पबतों में मेरु का 
शिखर बसे उच्चतम है. इसलिए वह श्रेष्ठ है तथा स्थितिशाली पदार्थों में 
` हिमालय का आयतन सवोपेक्षा ब्रृहत्‌ है, इसंलिए हिमालय स्थावर ( अचल ) 
` वस्तुओं में श्रेष्ठ है । अतः प्रतिपाद्य विषय भिन्न होने के कारण पुनरुक्ति दोष. 
नहीं है ( मधुसूदन ) । 
टिप्पणी । ( १ ) श्रीधर-( महपियों में में भृगु हूँ) गिराम्‌ एकम 
अक्षरम्‌ अस्मि-पदात्सिका वाणी में में एक अक्षर ॐ कार नामक पद मैं हूँ। 
यज्ञानाम्‌ इत्यादि-श्रोत भोर स्मातँ यज्ञां में जपरूप यज्ञ मैं हूँ. और 
स्थावरो में ( स्थिर रहने वालों में ) में हिमालय हूँ । 
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(२). शांकरानन्द--'महर्षीणाम! इत्यादि । शिराम्‌ अर्थवोंचक्र पद- 
समूह में में एकम्‌ अक्षरम्‌-एकाक्षर प्रणव हूँ। ` स्यागराणा-स्थावर अर्थात्‌ 
अचलों में अहं--में हिमालयः--हिमाळय हूँ । 


(३) नारायणी टोका-माया से सृष्ट पदार्थों में जो कुछ श्रेष्ठ चस्तु 
भगवान्‌ के पास पहुँचाने में सहायक होते हैं अथवा जिनका भगतत्‌ स्वरूप के 
'साथ सादृश्य हे उसमें भगवान का बिशेष प्रकाश है, ऐसा समझना होगा । 
महर्षियों में रगु (जो ब्रह्मा की कल्पना शक्ति से ब्रह्मा वक्ष से उत्पन्न 
हुआ था ओर जिसका पद्चिह भगवान्‌ स्वयं वक्ष में धारण करते हैं वह.) 
श्रेष्ठ हैं। इसलिये भगवान्‌ कहते हैं महर्षियों में में भ्रगु हूँ । फिर वाक्यों में 
ॐकार हूँ क्योंकि बह एक अक्षर होने पर भी परन्रहझ का वाचक है. एवं 
उसके अर्थ का अनुधावन ( विचार ) करने से चेतन्यस्वरूप पूर्ण ब्रह्म का 
ज्ञान होता है। यह ज्ञान ही संसारचक्र से युक्तिछाभ करने का एकमात्र 
उपाय है। अतः वह पदविशिष्ट वाक्यों में श्रेष्ठ है एबं भगवान का स्वरूप 
ही है। करिसी किसी श्रौत ब स्मार्त यज्ञादि में पशुबलिका विधान .रहने.के 
कारण यज्ञकती की दिंसादि दोष से युक्त होने की सम्भावना है. किन्तु जपरूप 
यज्ञ में ऐसा नहीं है। द्वितीयतः अन्यान्य द्रव्यमय यज्ञां से इहलौकिक 
कार्य की सिद्धि अथवा स्वगीदि को प्राप्ति होती है किन्तु जपयज्ञ में निरन्तर 
भगवान का चिन्तन रहने के कारण वह भगवत्‌ स्वरूप के ज्ञान (तत्त्वज्ञान) की 
प्राप्ति में सहायक होता है। अतः यज्ञों में भगवान्‌ जपयज्ञखहूप हें । 
[ भगवान्‌ के कोई विशेष नाम का श्रद्धापूबक उच्चारण एवं उसके अर्थ की 
भावना करने को जप कहते हैं । प्रति जप का उच्चारण के साथ-साथ उसको 
भगवान में अर्पण करने से वह जपयज्ञ होता है । ] स्थावर ( अचळ ) जितनी 
` बस्तुएँ हैं उनमें हिमालय का आयतन सबसे बृहत.है । ओर परन्रह्म भी स्थिर 
(अचळ), शान्त, गम्भीर तथा सबसे बृहत्‌ है। अतः हिमालय के साथ 
सादृश्य रहने के कारण भगवान्‌ कहते है मैं अचळ वस्तुओं में हिमालय हूँ |. 


[ ओर सुनो-- ] 
अश्वत्थः सर्वाबक्षाणां देवषीणाश्व नारद! | 
गन्र््ाणां चित्ररथः सिद्धानां कपिलो श्निः ॥ २६॥ . ...... 
अन्वय--( अहं) सवंदृक्षाणाम भश्वव्यः देवर्षीणां च नारदः नराणाम्‌ 
चित्ररथः सिद्धानाम्‌ च कपिंङः मुनिः ( अस्मि ) । 
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> = NR षि 5०० में 2 हूँ 
_ अनुवाद्‌--में समस्त वृक्षों में अडवत्य हूँ , देवषियों - में नारद हूँ, 
गन्धव में में चित्ररथ हूँ एवं सिद्धों में में कपिछ नामक मुनि हूँ। 


भाष्यदीपिका--( अहं ) सर्वद्वक्षाणाम्‌ अश्वत्थः-समस्त वृक्षों 

( एवं चनस्पतियों ) में सैं अश्वत्थ वृक्ष हूँ। [ सब शब्द के द्वारा वृक्ष के 
. साथ बनस्पति समूह को भी अहण किया गया है। | 

देवर्षीणां च नारद्‌ः-देवता होकर Er ( मन्त्रों के द्रष्टा ) 
होने के कारण ऋषि भाव को प्राप्त हुए हैं. उन देवियों में में नारद ( ब्रह्म का 
पुत्र परमचैष्णव नारद ) हूँ। गन्धर्वाणां चित्ररथः-( गना ही जिनलोगों का 
धर्म है घेसे देवगायकों को गन्धर्व कहा जाता है )। उन गन्धवों में में चित्ररथ 
नामक गन्ध्ष हूँ । सिद्धानां च कपिलः सुनिः ( अस्मि )--[ प्रयत्न के बिना 
अथीत्‌ इदंजन्म की चेष्टा के बिना जो छोग जन्मकाळ से ही घर्म, छान, बेराग्य 
तथा ऐश्वये की अतिशयता को प्राप्त हुए है [. ओर परमार्थ तत्त्वको जान 


गये हैं ( मधुसूदन ) ] उन लोगों को सिद्ध कहा जाता है। ] इस प्रकार में | 


कपिलः मुनि हूँ । 
टिप्पणी--२७ श्लोक की टिप्पणी को देखो । 
[ओर भी सुनो-- ] 
उच्चेःशरत्रसमश्चानां विद्धि मामसतोद्धवम्‌ | 
ऐरावतं गजेन्द्राणां नराणाश्च नराधि५म्‌ ।। २७ ॥ 
अन्णय-भश्वानां माम्‌ असतोळवम उच्चैःश्रवसं विद्वि, गजेन्द्राणाम्‌ ऐरावतम्‌ 
( विद्धि), नराणां च नराधिपम्‌ ( विद्धि ) । | 
अनुनाद्‌ -अश्चों में मुझको अम्रृतोद्धव अर्थीत्‌. अम्रृतमन्थन के समय 
मध्यमान समुद्र से उत्पन्न हुआ उच्चैःश्रवा नॉमका अश्व (घोड़ा) जानो। 
गजराजों में मुझको अमृतमन्थन के समय उन्न हुआ ऐरावत नाम का 
गजेन्द्र जानो और मनुष्यों में नराधिप अथोत्‌ नरपति (राजा) भी मुझे 
ही जानो | 
भाष्यदीपिका-अश्वानां माम्‌ अमृतोद्धवं उच्चैःश्रवसं बिद्धि 
घोड़ों में मुझको अमृतमन्थन के समय उत्पन्न हुआ उच्चःश्रवा नाम का अश्व 
(घोडा) जानो। अस्त के निमित्त देव-दानवों से जो समुद्रमन्थन हुआ था उससे 
उच्चैःश्रवा नामक्र अश्व आविभूंत हुआ था। इस लिये उसको असृतोद्धव 
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विभूतियोगः ] गौता. 
कहा जाता.है। वह उ्चेःश्रवा नामक अश्व में ही हूँ अर्थात्‌ अश्वों में बही मेरी 
रेष्ठ विभूति है । गजेन्द्राणाम्‌ पेराचतम्‌ ( विद्धि )--गजेन्द्रों में (गजराजो में) 
ऐरावत नाम का गज तुम मुझे जानो। इरावती के ( प्रथ्वी के ) अपत्य को 
( सन्तान को ) 'ऐरावत' कहा जाता है । वह भी असत के लिए जब समुद्र का 
मन्थन हुआ था तव आविभूत हुआ था। बह ऐरावत हाथी भी मैं हूँ अ्थोत्‌ 
वह खेत-णे इच्छा-गामी एवं इन्द्र का वाहन ऐरावत नाम का हाथी गजपतियों में 
मेरी एक श्रेष्ठ विभूति हे । नराणाञ्च नराधिपम्‌ ( विद्धि )--नर अथौत्‌ 
मनुष्यों में मुझको तुम नराधिप ( राजा ) समझो अथीत्‌ मनुष्परों में राजा 
मेरी श्रेष्ठ विभूति हे, ( ऐसा जानो ) | श्छोक में 'बिद्धि' ( जानो) यह पद्‌ 
सभी के साथ अनुसंग ( युक्त ) करना पड़ेगा। 


- टिप्पणी । (१) श्रोधर--( २६ इलोक ) ( समस्त वृ में पीयल वृक्ष 
मैं हूँ ।) देव होते हुए भी मन्त्रदशन से अथोत्‌ मन्त्र के द्रष्टा हो कर जो 
ऋषि भाव को प्राप्त हो गये हैं उनमें नारद मैं हूँ। ( गन्धर्वो में चित्ररथ नामक 
गम्धतर में हूँ ) तथा जन्म से हो जिनको परमाथ तत्त्व का ज्ञान हो गया है, 
एसे सिद्धों में कपिळ नामक मुनि में हूँ । 


( २७ शयोक ) घोड़े में, अमृत के लिणे, क्षेर समुद्र के मन्थन के समय 
उत्पन्न हुए उच्चेःअवा नामक घोड़े को मेरी विभूति जानो । 'असरशोद्धवम इस 
पद का ऐराबन्‌ से भी सम्बन्ध है। गज्ञाओं में अमृत के लिए समुद्र 
मन्थन से उत्पन्न ऐगवत हस्तो मुझ को जानो और मनुष्यों में नराधिप (राजा) 
मुझको जानो । 


(२) झंकरानन्द-रो सहोकॉ का ( २६-२७ छोकों का ) अथ 
स्पष्ट हे । 

(३) नारायणी टीक्रा- (२६-२७ इलोक ) सब्र वृक्षों में में अश्वत्थ, 
देवर्पियों में नारद तथा देवताओं के लिए गान गाने बाले गन्धर्चो में चित्ररथ 
तथा जम्म से ही स्वतः जो अतिशय धर्मज्ञान ऐश्रय्रोदि प्राप्त हुए हे. तथा 
परमार्थ तत्त्व को जान लिये हैं इस प्रकार सिद्धा में सें करिळ मुनि हुँ: 

अश्वो में समुद्रमन्थनकाल में उत्पन्न हुआ उच्चेःश्रवा नामक अश्व श्रेष्ठ है 
और बह मेरी ही विभूति है। गजराजों में इन्द्र का हाथी एराब्त में तथा 
मनुष्यों में नरपति ( राजा ) में मेरा विशेष प्रकाश है अतः उनको भी मेरा. 
खहप ही. समझो। राजा में विशेषत्व यह है कि में जैसा युग-युग में अबतीण 
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हो > दण्ड देता हैँ तथा अधर्म का निवारण एवं 
UE ळी wa ड बरस है अतः राजा मेरी विभूति 
( विशेष प्रकाश) है । 

[ और भी सुनो ] 3 
आयुधानामहं बञ्ज' धेनूनामस्मि कामधुक्‌ । 
प्रजनश्चास्मि कन्दर्पः सपीणामस्मि वासुक्रि! ॥ २८ ॥ 


अन्वय--अहम्‌ भायुधानां वञ्रम्‌ ( अस्मि ) धेनूनाम्‌ कामछुक्‌ (.अस्सि ) 
प्रजनः कन्दर्पः च ( अस्मि ) सर्पाणाम्‌ वासुकिः अस्मि | 
अनुचाद--मैं अखो में वज हूँ, दुरधवती गोओं में मैं कामधेजु हूँ, 
( कामों में) में प्रन कन्द्प हुँ [ अथोतू जो कन्द्प ( हा टन धर्मे के 
अनुसार पुत्रोत्पादन के लिए आवश्यक होता है. बह में हूँ] सर्पो में में 
“ सपराज वासुकि हूँ । 

. भोष्यदीपिका--अहम्‌ आयुधानां चज्रम्‌-में अखं में दधिची मुनिके 
अख्थियों से बना हुआ वज्र नामक अख हूँ। ( इस वज्र के द्वारा ही इन्द्र ने 
वृत्रासुर नामक दानव का वघ किया था ) धेनूनां कामधुक्‌ ( अस्मि )-- 
घेचु अथीत्‌ दुध देने वाळी गोओं में में कामधूक ( कामधेनु ) हूँ. । जो समस्त 
कामनाओं को दोहन ( प्रदान ) करती दै उसे कामधूक्‌ कहा जाता है। इस 
अर्थ में कामधु शब्द से समुद्र के मन्थन से उतपन्न हुई कामधेनु जिसे 
बशिष्ठ ने प्रः किय़ा था. उस विशिष्ट कमघेनु को सममाया जा रहा है। 
बह मैं हूँ । अथवा सामान्य भाव से जो भी करामघेनु है बह मैं हूँ अथोत्‌ 
मुझको उस विशिष्ट अथवा साधारण कामधंचु के रूप से जानो क्योंकि 
गौओं में कामधेनु ही मेरी श्रेष्ठ विभूति है। 


प्रजनः कन्दर्पः च अस्मि-में ही प्रजन अथौत्‌ प्रजनयिता 
( उत्पत्ति का हेतु ) कन्दर्पं अथात्‌ कामदेव हूँ । घमोर्थ पुत्रोसादन के निमित्त 
जो कःम की आवश्यकता होती है उस कासको प्रजन ( प्रज्ञा अथोत्‌ सन्तान को 
उत्पन्न करने बाळा कन्दर्प) कहा जाता है । वह में ही हूँ अथोत््‌ सभी प्रकार के 
कामों में बही मेरी श्रेष्ठ विभूति हे । इछोक में “च' शब्द 'तु? अर्थ में 
- ( अन्यव्यावृत्ति अर्थ में अथोत््‌ अन्य समस्त कामों को निपेध करने के लिये ) 
व्यवहृत हुआ है । अभिप्राय यह है कि केत्रळ रति के लिए ( खीलंग के लिये ) 
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-लो -अशाश्लीय, . अपकृष्ट पशुबृत्ति रूप -काम है उसको निषेध करने के 
उद्देश्य से “च? शब्द 'तु' अथे में . प्रयुक्त हुआ है। 'शास्रोक्तः नियम से 
पुत्रोत्पादन करः; के लिए जो काम है. वही भगबदूविभूति है किन्तु केळ 
रतिसुख के लिये जो काम है बह नहीं। सर्पाणां वासुकिः अस्मि--( सपं तथा 
नाग के भेद से भुजंग के दो प्रकार होते हैं) । बिभिन्न प्रकार के विषधर सर्पों में 
मैं सर्पराज वासुकि हूँ अथोत्‌ वासुकि ही सपा में मेरी श्रेष्ठ विभूति है । 

टिप्पणी ( १ ) श्रीधर--आयुधानाम्‌ इत्यादि--शाखो में वज्ञ में हूँ । 
गोओं में इच्छित भोगरूप दुध देने चाळी कामधुक्‌ ( कामधेनु ) मैं हूँ। 
प्रजाको उत्पत्ति का हेतु काम भी में ही हूँ. किन्तु केवळ ख्रीसम्भोग करने के 
लिये जो काम उत्पन्न होता है बह काम मेरी विभूति नहीं हे क्‍योंकि वह 
अशाख्ीय ( शास््रविरुद्ध ) है। सर्पों में अथोत्‌ यिषयुक्त सर्पो में में सर्पों का 
राजा वासुकि हूँ । Pr 
(२) शंकरानन्द “आयुधानाम्‌! इत्यादि । कामधुक्‌ क्रामधेछ 
प्रजनः-प्रजनन ( उत्पत्ति ) करने वाळा कन्दर्पः छन्दं अथोत्‌ काम में हूँ । 
(३) नारायणी टीका--इन्द्र को वृत्रासुर का बध करने के लिए 
दधी चिमुनि से प्रार्थना करने पर दधीचिमुनि अपनी अस्थ को न निर्माण 
करने के लिये प्रदान किये थे। उन अस्थिओं से ( हड्डी से ) निमित हुआ वज्ज 
सब असों में श्रेष्ठ है। भगवान्‌ कहते हैं कि उस बज्र में मेरी हो विभूति 
होने के कारण वह में ही हूँ ऐसा जान छो। कामघेनु वशिष्ठमुनि की सर्म्पात्त 
थो । वह घेनु (गाय ) के पास जो कुछ कामना की जाती थी बही पूर्ण हो 
जाती थी एवं जिस समय दूध की आवश्यकता होती थी तत्क्षणात्‌ प्राथित 
दूध उससे मिळ जाता था। इसलिये बह एक विशिष्ट कामघेनु थी । साधारण 
कामघेनु भी इच्छित दूध प्रदान करती है । अतः कानधेनु ( बिशिष्ट हो कि 
साधारण हो ) गौओं में श्रेष्ठ है। इसलिये भगवान्‌ का ही रूप मानना चाहिए। 
काम के अधिपति देवता ( कामदेव ) को कन्दर्पे कहते हैं । उनकी प्रेरणा 
- बिना अथीत्‌ काम उत्तेजित न होने से प्रजनन क्रिया ( सन्तान की उत्पत्ति ) 
नहीं होती है । अतः प्रजन ( उत्पत्ति का देतु ) कन्दप ( काम ) भगवान्‌ की 
विभूति तथा रूप है। किन्तु जो काम शास्त्रविहित सन्तान . ( पुत्रादि ) की 
उत्पत्ति के लिये न होकर केवल ख्रोदेह के सम्भोग के लिये प्रयुक्त होता है 
वह धर्मविरुद्ध होने के कारण भगवान्‌ की विभूति तथा स्वरूप नहीं साना 
जाता है । इसे स्पष्ट करने. छिये रळोक में “च' शब्द का “तु? ( किन्तु ) अथ में 
[ अथात्‌ धर्मविरुद्ध काम का निषेध करने के लिये ] प्रयोग किया गया हे । 
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गीता में अन्यत्र भी कहा है --'धमीप्रिसद्धो भूतेषु कामोऽस्मि भरतषभ! 
` ( गीता ७११ )। संपे एक मंस्तके बाले तथा 'विषयुक्त होते है. । “से के 
राजा का नाम वांसुकि है। भंगवान्‌ कहते हें वह वासुकि में" ही हूँ अथोत्‌ 
' बासुकि मेरी विभूति ( विशेष प्रकाश ) है। क नाल 


[ और भो कहता हूँ खुरो-] 8 
अनन्तश्चास्मि नागानां वरुणो यादसामहम्‌ । 
पितुगामयमा चास्मि यमः _ संयमतामहम्‌ ॥ २९ ॥ 


अन्वय--नागानाम्‌ च अनन्तः अस्मि यादसाम्‌ अहम्‌ वरुणः ( अस्मि ), 
पितृणाम्‌ अयमा च अस्मि, अहम्‌ संयमताम्‌ यमः ( अस्मि ). 
अनुवाद--मैं नागों में अनन्त ( शेष ) चाग हूँ । मैं जळचर प्राणियों में 
वरुण हूँ, पिठुगणों में में अर्यमा एवं संयमकारियों में अत्‌ धर्म तथा 
अधर्मे का फळ देकर निग्रह अथवा अलुग्रह करने घाळों में में यम हूँ । 


. भाष्यदीपिका-नागानां च अनन्तः अस्मि--नागों के नाना भेरों में 
में अनन्त हूँ । निर्विष भुजंग ( अथवा सरीसपं ) जाति विशेष को नाग कहा 
जाता है। उन नाग विशेषों में में ( शेष नामक) “अनन्त! नागराज हूँ । 
याइसाम्‌ अहम्‌ वरूण: ( अस्मि) [ 'यादस! श का अर्थं जलदेवता है ] 
[ अथवा जळचरं में में उनका राजा वरुण हूँ. ( मधुसूदन ) ]। पिदृणाम्‌ 
अर्यमा च ( अस्मि )--( अग्निषत्रात्तादि ) पितृगणों में में अयैमा नामक 
पिढुराज हूँ । अहं संयमतां यमः ( अस्मि )--में संयमक्ारियों में ( लोक- 
नियन्ताआ में ) यम अथौत्‌ धर्म तथा अधमे का फळप्ररान कर निग्रह और 
अुप्रह करनेवालों में में यम हूँ । ः 

टिप्पणी ( १ ) श्रीचर-अनन्तश्चास्मि इत्यादि--विषर्हित नागों का 

राजा अनन्त (शेषनाग) मै हूँ । यादस अथोत्‌ जलचरों का राजा वरुण में हुँ। 

पितरों का राजा अयेमा में हूँ। संग्रमन ( निग्रम अथोत्‌ शासन ) करने- 
बाळों में मैं यम हूँ । ३ : 

(२) शंकरान-द-- अनन्त! इत्यादि | नागानाम--नागों में अनन्तः- 

अनन्त अर्थात्‌ शेषनाग मे हू। याद्साम्‌-यादसों में अथोत्‌ जल देवताओं में 

चरुणः अहम्‌ जमे वरुण हैँ। संयमताम-संग्रमन करनेवालों में अथात्‌ 
दुशें का निप्रह करनेवाढो में यमः अहम्‌--में यम हूँ ॥ २९ ॥ | 
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(३) नारायणी टोका- भगवान्‌ कहते हैं कि नागों में में अनन्त अ्थीत्त 
शेषनाग हूँ । पूर्व इरोक में कहा है--सर्पों में मैं बासुक्रि हूँ । अव प्रश्न होगा- 
-नाग और सों में भेर क्या है !. उ तर-(१) सपं एक ही मस्तक बाले होते हैं 
किन्तु नाग.के बहु मस्तक होते हें (२) समी सर्प बिपथुक्त होते हैं किन्तु 
नागों के सम्बन्ध में यह, नियम नहीं है। नाग प्रायशः निर्विष ( विपहीन ) 
होते. हैं कन्तु कभी कभी (यथा तक्षक नाग) अत्यन्त विषयुक्त होते है 
( ३) सूर्या के राजा वासुकि ऑर रग के राजा अनन्त ( शेषनाग ) है। 
“यादस” शब्द का अर्थ (क ) जळ देवता एबं ( ख ) जळचर जीव । वरुणं जळ 
देवताओं का तथा जळचरों का राजा है। अतः वह उनमें श्रेष्ठ होने के कारण 
भगवान्‌ की विभूति तथा विशेष रूप है शास्त्रों में पितरों. का नाम इस प्रकार 
है-अग्निष्वात्ता, सौम्य; हृबिष्वन्त, .उष्मपा, सुकालिन, बहिर्षद्‌ एवं आड्य़या । 
अर्थमा पिठगणों का ( पितरों का ) अधिपति है। बह अयेमा में ( भगवान्‌) हूँ 
अथोत्‌ उनमें मेरा विशेष प्रकाश है। कश्यप ऋषि तथा अदिति से सूर्य का 
जन्म हुआ। विश्वकमौ की कन्या संज्ञासे सूर्य की एक कन्या ( यमुना ) 
एवं दो पुत्रों की ( श्राद्धदेव तथा यमक्री ) उत्पत्ति हुईं। जो भूतवर्गों को धमो- 
घर्मै का फळ प्रदान कर अनुग्रह तथा निग्रहं करते है उसको 'संयमन? 
अथीत्‌ संयमन करने वाले कहते हें । इस प्रकार संग्रमन करनेवांलों में 
यम श्रेष्ठ है। यह यम में (भगवान्‌ ) हूँ. अर्थात्‌ उसमें मेरा विशेष 
प्रकाश है । । 

[ ओर भी कहता हूँ सुनो--] 

प्रह्मदश्चार्मि देत्यानां कारः कलयतामहम्‌ । 
मृगाणाश्च मृगेन्द्रोऽहं त्ेमतेयश्च पक्षिणाम्‌ ॥ ३० ॥ 


अन्यय--( अहं ) दैत्यानां च प्रहळादः अस्मि । अहम्‌ कलयताम्‌ कालेः 
अस्मि । अहम्‌ स॒गाणाजञ सगेन्वः पक्षिणां वैनतेयः अस्मि | 

अनुवादं दैल्यों में प्रह्मद हूँ, गणनाकारियों में मैं काळरूप में 
अबस्थित हूँ पशुओं में में सेन्द्र ( सिंह ) हूँ एव पक्षियों मं में गरुड । 

रि ~ , ५३७ 

भाप्यदपिका-अहं दैत्यानां च ` प्रह्मादः-( में ) ` देत्याँ में 
प्रहाद हँ । कऱ्यपसुनि से उनकी सनी ` दिति के गर्भ से जो उत्पन्न हुए थे 
उनको दैत्य कहते हैं ।- उन दैलो में में प्रहाद [दों में हिरण्यकशिपु का तनय 
प्रहद ] हैँ, अंथोत्‌. परम भगवंदूभकषतं प्रहार मेरी उत्कृष्ट ब्रिभूति है। परम 
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साक्त्विकगुण सम्पन्न होने के कारण सगबदूभक्ति के द्वारा वे सभी को प्रकृष्ट 
रूप से आहादित अथीत्‌ आनन्दित र) इसळिये उनको प्रह्माद कहते थे 
अहं कलयतां कालः अस्मि-मैं कळनकारियों में अथोत्‌ संख्यागणन कार्यो में 
काळ हूँ। काळ को अवलम्बन कर ही संख्यागणन होता है। अतः गणना 
करनेवालों में काळ ही भगवान की श्रेष्ठ विभूति है । अहं सृगाणाञ्च म्यगेन्दः- 
बनचर सिंह हूँ अथवा व्याघ हूँ ,अ्थीत्‌ पशुओं में सिंह अथवा व्यात्न ही 
मेरी श्रेष्ठ विभूति है । पक्षिणाञ्च बनतेयः अस्मि-पक्षियों ( पतत्रियो ) में मैं 
वैनतेय अथीत्‌ विनता का पुत्र गरुड़ हूँ । समस्त पक्षिजाति विशेषों में गरुड़ ही 
मेरी श्र ष्ठ विभूति है । जु 

टिप्पणी । ( १) श्रीघर--प्रहमादश्वास्मीत्यादि-दत्या का राजा 
प्रहार मैं हूँ। कळना (वश) करनेवालों में अथवा गा करनेवाझों में 
काल में हूँ। मगों में ( पशुओं में) खग का राजा सिंह में हूँ, पक्षियां में 
बिनता पुत्र गरुड़ मैं हूँ । 


(२) शंकरानन्द--प्रह्मद! इतद्यादि। कलूयताम्‌-शुभ, भू अशुभ, 
वृद्धि एवं क्षय करने वालों के मध्य में अथोत्‌ गणन करने वालों में कालः 
अहम्‌--मैं काल हूँ । [ 

(३) नारायणी टीका--दिति के पुत्रों को दैत्य कहते हैं अथीत्‌ द्वैत 
बुद्धि में प्रतिष्ठित हैं ( विश्रपरपञ्च में एक को दूसरे से पथक्‌ देखते हैं ) वे 
देय हैं। हेतजुद्धि से राग द्वेष उतपन्न हो कर संसार में दुःख के हेतु होते दै 
किन्तु दैयराज हिरण्य कश्यप का पुत्र अयन्त सात्त्विक गुण से सम्पन्न तथा 
भगवान का अनन्य भक्त होने के कारण वह सब को प्र ( प्रकृष्ट रूप से अथात्‌ 
पूर्णतया ) आहादित ( आनन्दित ) करते थे इसलिए उसको . प्रह्राद कहते थे । 
देव्यो में प्रह्माद श्रेष्ठ थे अतः उनको भगवान्‌ की. विभूति तथा विशेष रूप 
मानना युक्तियुक्त ही है | दिवा, रात्रि पक्ष, मास, उत्तरायण, दक्षिणायन, बर्ष- 
वे सब काल की गणना है फिर देवताओं की भी उसी प्रकार काल गणना 
होती है.। भूतों के आयु की भी काळ का भवछम्बन कर गणना होती है एवं 
काळ में ही सबकी समाप्ति होती हे. संख्या-गणन करने वालों में काल श्रेष्ठ है। 
भगवान्‌ इस लिए कह रहे हैं कि, में वह काळ हँ. अथोत्‌ काल में मेरा विशेष 

प्रकाश है। पशुओं में सिंह भो मैं हूँ क्योंकि पशुओं में सिंह सब से बलवान्‌ 
है तथा वह पशुओं का राजा भी है। पक्षियों में विनता के पुत्र पक्षिराज 
गरुड़ में मेरा विशेष प्रकाश है क्योंकि बह केवल पक्षियों का राजा ही नहीं-- 
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बह मेरा परम भक्त होने के कारण मैंने उसको अपने वाहुनरूप में बोवा? 
किया । अतः बह मेरा ही विशेष रूप ( विभूति ) है, ऐसा जानो । 
[ और भी सुनो--] 


पवनः पवतामस्मि रामः श्रभृतामहम्‌ । 
झपाणां मकरथास्मि स्रोतसामस्मि जाहबी।। ३१ ॥ 


अन्वय- अहं पचतां पवनः क्षस्सि, महं शाख्श्रतां रामः (अस्मि ), प्राणां 

च मकरः अस्मि, स्रोतसां जाहुवी अस्मि । 
अन्नुवाद-मैं पवित्र कारियों में पवन ( वायु ) हुँ शख्रघारियों में में 

राम हूँ, मत्स्यो में में मकर हूँ एबं नदियों में मैं गंगा हूँ । 


झाष्यदीपिका-अहं पचतां पवनः ( अस्मि )-में पवित्र करने 
वालों में पवन अथोत्‌ वायु हूँ ( क्‍योंकि वायु द्वारा ही सभी वस्तु शीघ्र शुद्ध 
हो जाती है) अथवा "पचताम्‌? शब्द का अर्थ है, 'वेगगामी पदार्थों मे? । इसे 
अर्थ में वाक्य का अर्थ होगा--वेग से चढने वाले पदार्थों में. मैं वायु हूँ। 
अहं दाख्शृतां रामः ( अस्मि )--( युद्धकुशछ ) शब्रधारियों में में दशरथः 
पुत्र राम (अथोत्‌ समस्त राक्षसवंश विध्वंसकारी परमवीर दशरथनन्दन राम) 
हूँ। राम भगवान्‌ का साक्षात्‌ अवतार होने पर भी उपासना के लिये विभूर्या में 
वे उल्लिखित हुए हैं। झषाणां च मकरः अस्मि-भष शब्द का अथं है 
मत्स्यादि जलचर प्राणी । मत्स्यादि जलचर प्राणियों में मैं उन्हीं का एक जाति: 
विशेष मकर हूँ । स्रोतसां जाह्वची अस्मि--ख्रोतों में अथोत्‌ वेग से बहती हुई 
जलवाढी नदियों में मैं श्रेष्ठ जाहृवी (गंगा ) हूँ। ' 

डिप्पणो । (१) श्रीधर-पवनः पवतामस्मि इत्यादि-पवित्र करने 
वालों में अथवा वेगवानों में वायु में हूँ। शख्रधारी वीरपुरुषों में दशरथपुत्र 
राम में हूँ अथवा जमदग्नि का पुत्र परशुराम में हूँ। मष अथोत्‌ मत्सों में 
मकर नामक मत्स्यविशेष में हूँ। स्रोतों में ( बहते हुए जहां में ) भागीरथी 
गंगा में हूँ । | 

(२) शंकरानन्द-पवनः इत्यादि । पवताम्‌-पवित्र करनेवालो में 
मैं पवनः--पवन अथीत्‌ वायु हुँ । शस्त्रश्‍ताम-शस्त्रधारियो में में रामः 
राम अथथीतू दांशरथि हँ. । ्रोतसाम्‌-नदियों में मैं जाहग्री-ज'हवी (गंगा) ह 
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(३) नारायणो रीका-जो दुर्गन्ध का नाश कर पवित्रता का सम्पादन 
करता है उसे 'पवन? कहते हें अथवा जो बहुत वेगत्रान्‌ ( वेग से चळनेबाला ) 
है उसे भी 'पवन! कहा जाता है । बायु सब पवित्र करनेवालों में अथवा वेग से 
चलनेवालों में श्रेष्ठ दै । वह वायु में हूँ अथोत्‌ उपमें मेरा विशेष प्रकाश है। 
फिर युद्धकुशल शख्धारियों में में दशरथपुत्र राम ( अथवा ) परशुराम हूँ | 
[ प्रश्न होगा राम या परशुराम कया. तुम्हारी विभूति हे ! उत्तर--नहीं, वे तो 
मेरी आत्मा है-केवळ विभूति नहीं है। इस प्रकार आगे भी कहूँ गा-- 
धृष्णीनां वासुदेवो5स्म' अर्थात्‌ बृष्णिकुछ में में वासुदेव हूँ । यद्यपि राम, 
परशुराम वासुदेव मे साक्षात्‌ खप हो है तथापि उनके ध्यःन का अवलम्बन 
कर जिससे मुमुक्ष चित्त की एकाग्रता सम्यारन कर सके इसके लिये उनका 
विभू तरूप से ब्णेन' किया गया है। ] मत्स्यो में जातिविशेष मकर नामक 
मत्स्य में हूँ अथीत्‌ मकर में मेरा विशेष प्रकाश है एवं इसलिये ही मेरे 
चरण से. उत्पन्न: हुई गंगा का वह वाहुन हो. सका | फिर मेरे चरण कमळ से 
ही जाहवी ( गंगा ) की उत्पत्ति हुई अथोतू में ही द्रविभूत होकर गंगा रूप से 
प्रधाहित हो रहा हूँ । इसलिये खोतों में ( वेग से चलनेव.ले जळराशि में ) 
गंगा में ही हूँ.। [ पुराण से ज्ञात होता है कि जह, मुनि की कन्या होने के 
कारणं इसे जाहबी, विष्णु के पेर के अंगूठे से उसन्न होने सें. इसे गंगा एवं 
सगरवंश का उद्धार के लिये भगोरथ कटक हिमालय से समुद्रं तक प्रवाहित 
होने के कारण इसे भागिरथी कहा जाता है । ]. 

[Aur] oo mie: hy + 
सगाणामादिरन्तश्च  मध्यश्चै वाहमजुन । 
अध्यात्मत्रिद्या प्रिद्यानां वाद्‌; प्रवदतामहम्‌ ॥ ३२ ॥ 


अन्वय- हे भुन ! अहम्‌ एव सर्गाणाम्‌ आदिः, भन्तः मध्यम्‌ च; विद्यानाम्‌ 
झध्यात्मविद्या ( अद्दम, ) प्रवदताम्‌ च अहम्‌ वादः । 
` अज॒बाद-हे अजुन ! सृष्ट आकाशादि पदार्थसमूह की उत्पत्ति, स्थिति 
तथा प्रळय भें ही हूँ; विद्यासमूहों में में अध्यात्मविद्या ( मोक्ष की हेतुभूत 
आत्मतत्त्वविद्या ) हूँ एवं विवाद करनेबाळों से सम्बन्धित कथां भेरोंमें में 
पाह पु मग 
भाष्यदीपिका-हे अजुन !-तुम्हांरी बुद्धि शुद्ध है अतः में ही जो 
सृष्टि का आदि, अन्त, मध्य हूँ इस तत्त्व कां धारण करना तुम्हारे डिए कठिन 
नहीं होगा, यहीं यहाँ अजु न शाब्दे का- तोत्पये है । 'अंहम्‌ एव' सर्गाणाम्‌, 
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आदिः अन्तः मध्यं च--सर्गों में अथोत्‌ सृष्ट पदार्थसमूहों में मैं आदि, मध्य 
तथा अन्त हूँ अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति तथा. 'प्रलयरूप हूँ । २० वें इलोक में भी 
भगवानने कहा हैं 'अद्दमादिश्च मध्यश्च भूतानामन्त एव च? अतः इस श्लोक में 
भी ऐसा कहने में शंका होगी कि इस प्रकार कहने में पुनरुक्ति दोष हुआ है 
किन्तु ऐसी बात नहीं क्योंकि २० वें इळोक में भगवान्‌ विशेषतः कहते हैं कि 
भूतों के अथात्‌ जीव से आविष्ट एवं चेतनरूप से प्रसिद्ध प्राणियों का मैं आदि, 
मध्य तथा अन्त हूँ और यहाँ (३२ वें इछोक में) सामान्याकार से कहा 
गया है कि 'मैं सृट्टिमत्र का (जगतमात्र का) ही आदि, मध्य तथा अन्त हूँ! । 
अतः पुनरुक्ति दोष नहीं है । विद्यानाम्‌ अध्यात्मविद्या ( अस्मि )-विद्याओं 
में में अध्यात्मविद्यां अथोत्‌ आत्मतत्त्व विद्या हू । अन्तःकरण को आत्माकारा 
वृत्ति उ८ ज्ञ कर अविद्या नाश कर मोक्ष का हेतु होती है, इसलिए 
अध्यात्मविद्या सभी विद्याओं में प्रधान (श्रेष्ठ) हे अतः वह भगवान्‌ की 
प्रधान विभूति है । 


प्रचदतां च अहं वादः-विवाद करनेवालों में अथीत्‌ वावदूक विचार-पढु 
चाग्मी व्यक्तिशें के विचार के समय में वाद, जल्प तथा बितण्डा-इन तीन प्रकार के 
जो बचन-भेद होते हैं. उनमें पदार्थनिणय केवळ वाद के द्वारा ही होता है। 
इस लिये मैं बादस्वरूप हँ अथोत्‌ वाद, जल्प तथा वितण्डा इन तीन प्रकार के 
बचन-सेदों में बाद ही प्रधान है, इस लिए यही मेरी श्रेष्ठ विभूति है। 
[ “प्रवदताम्‌? अथीत्‌ विवाद करने वालों से सम्बन्ध रखने वाले वाद, जल्प 
और वितण्डारूप कथामेदों में में बाद हूँ ( मधुसूदन ) ] यद्यपि 'प्रवदृताम्‌ 
शब्द के द्वारा विचारपटु वक्तःओं को समझाया जाता है तब भी यहाँ 
वक्ताओं को द्वार कर उनका बदन (कथा) भेद अथोतू बाद, जल्प तथा 
वितण्डा नामक बचन-मेदों को ग्रहण किया गया है । वाद किसे कहा जाता है 4 
“प्रमाणतर्कलाधनोपाळम्भः सिद्धान्ताविरुद्धः पं चावयबोसन्नः पक्षप्रतिपक्ष्‌ मरिभ्रह्वा 
बाद ( न्याय दर्शन १। २) अथोत्‌ प्रमाण तथा तक के ढा सपक्ष साधन 
तथा प्रतिपक्ष का उपळम्भ ( दोषोद्धाटन ) पूवंक प्रतिज्ञा, हेतु, Me 
उपनय, निगमन--इन (न्यायशास्त्र का) पाँच अवयवो से युक्त एबं सिद्धान्त 
अविरुद्ध जो पक्ष तथा प्रतिपक्ष को ग्रहण करता है, उसका नाम है वाद । 
तात्पये यह है कि किसी पदार्थ का तत्त्व जानने में ( जिज्ञासु ) पीक 
व्यक्तियों में अथवा दो सतीर्थ ब्रह्मचारियाँ में अथवा गुरु तथा शिष्य से 
तत्त्वनिर्णय के उददे इय से तथा प्रतिपक्ष ग्रहण कर स्वपक्ष साधन तथा प्रतिपक्ष च 
दूषण किया जाता है उस का नाम है, वाद । तत््निणेय करना ही इस वाद क 
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सीमा है। वाद का फळ है तत्त्वनिणेय, उसकी रक्षा करने के लिये ही जल्प 
तथा बितण्डारूप दो प्रकार की बातें (विचारविशेष ) हो? हैं। इन जल्प 
तथा वितण्डा के फलस्वरूप एकपक्ष का जय एवं दूसरे पक्ष का पराजय मात्र 
होता है । न्यायदर्शेन में कहा गया है--“यथोक्तोपपन्नच्छळ बातिनिम्रहस्थान- 
साधनोपालम्भो जल्पः। स प्रतिपक्षस्थापनाहीनो वितण्डा’ अथीत्‌ जहाँ पक्ष 
प्रतिपक्ष में पञ्च.बयवादि के साथ छळ, जाति तथा निग्रहस्थान उद्भावन पूरत्रंक 
पर पक्ष का दोष दिखाकर स्वपक्ष स्थापन किया जाता है उसका नाम जल्म है | 
बहू जल्प ही यदि अपने पक्ष की स्थापना से रहित हो अथात्‌ यदि कोई तक में 
स्वपक्ष की स्थापना करने को प्रयत्न न रहे किन्तु छळ, जति, निम्रहस्थ न 
ह.रा केवल परपक्ष के हेतु दूषित करते रह्दे तब उस बिचार को वितण्डा कहा 
जाता है । अतः वाद के द्वारा तत्त्वनिरूपण होता है किन्तु जल्प तथा वितण्डा के 
द्वारा वह नहीं होता है, इस कारण बातों ( विचारों ) के भेदों में बाद ही 
श्रष्ठ है । 

[ अन्य अभिप्राय से प्रयोग किये हुए वाक्य का कोई ओर अर्थ 
कल्पना करके उसमें दोष दिखाना 'छुछ” है । जिसका अपने पास भी कोई 
उत्तर न हो ऐसी वात पूछना 'जाति! है। वादी के पराजय का कारण 
“निग्रहस्थान! कहलाता है ] । 


टिप्पणी--( १ ) श्रीधर--सर्गाणामादिरन्त इत्यादि--जिनकी 
सुष्टि हो वह सर्ग है । यथा आकाशादि | उस सृष्टि का आदि, अन्त और मध्य 
मं हू । “अहमादिश्व मध्यं च” (गीता १०२०) इस इळोक में तो सृष्टि 
आदि में अपने कतेत्व का वर्णन कर अपना परम ऐश्वये प्रकट किये हैं. किन्तु 
यहाँ ( बतमान शोक में ) स्थिति ओर प्रल्यों को अपनी विभूति के रूप में 
ध्येय बताते हैं-यही विशेषता ( भेर) है। अध्यात्मविद्या विद्यान|म- 
विद्याओं में अध्यात्मविद्या अर्थात्‌ आत्मविद्या मैं हूँ । प्रवदताम्‌ अहं बाद-- 
प्रवचन करने वाळे वादियों के जो बाद, जलप और बितण्डा नामक तीन प्रकार के 
कथन प्रसिद्ध हैं उनमें वाद में हूँ। जिसमें दोनों वक्ताओं द्वारा ही प्रमाण से 
भौर तक से अपना पक्ष स्थापित किया जाता है एवं दूसरे के पक्ष को छळ 
जाति और निग्रह खानों के द्वारा दूषित किया जाता है उसका नाम जलम है | 
जिस में एक तो अपने पक्ष की स्थापना करता है आर दुसरा छळ, जाति एत्र 
ग्रह स्थानों द्वारा विपक्ष को दूषित करता है किन्तु अपने पक्ष को सिद्ध नहीं 
करता वह वितण्डा है। उनमें जप और वितण्डा--इन दोनों का फल होता है 
वादियों की बुद्धिशक्ति की परीक्षामात्र । किन्तु दो वीतराग पुरुषों का ( शिष्य 
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ओर आचार्य है अथवा अन्य दो व्यक्तियों का ) बाद से तत्त्य का निर्णयरूप 
फळ प्रकट होता है अर्थात्‌ तत्त्वनिर्णय होता है। अतः बाद श्रेष्ठ होने के कारण 
बह से विभूति है। . ु 


शंकरानन्द--आदित्य आदि सामान्य विभूतिसमूह का एवं विष्णु 
आदि विशेष बिभूतिएमूह अपना ही स्वरूप है, यह सूचित करने के लिए 
सम्पूर्ण विकारसमूद्र का आदि, मध्य एवं अन्त सत्ोत्मा परिपूर्ण स्वरूप मैं ही 
हूँ, इसप्रकार कहते हैं । जो महत्‌ से लेकर स्थूळ तक विकार पदार्थ उत्पन्न 
किये जाते हैं वे सगे है । खर्गाणाम्‌-उन सर्ग का आदिः--आदि ( उपादान- 
कारण ) में ही हूँ, जिस प्रकार घट, करक आदि का उपादान कारण मृत्तिका 
( मिट्टी ) ही हैं । मुझ से ही समस्त कुछ उत्पन्न होता है यही अर्थ है, क्योंकि 
“तस्मात्सबंमभवत्‌? ( उससे ही सब कुछ उत्पन्न हुआ? ) ऐसी श्रुति है। यदि 
शांका हो कि विकारसमूह के कारण के रूप में पहले तुम्हारा सद्भाव होने. 
पर भी कायेदशा में तुम्हारी सत्ता देखने में नहीं आती है, इसलिए तुम्हारी 
सवोत्मता एवं पूर्णंता रूम्भव नहीं है, तो इसके सम्बन्ध में कह रहे दै- 
'मध्यं चैव इस्यादि-मृत्तिका के ( मिट्टी के) धर्मभुत गन्थवत्व आदि 
देखने से म्रत्तिका के काये घट भादि में केवळ मृत्तिका का ही समन्वय है, 
इसलिए जिसप्रकार घट आदि समस्त मृत्तिका ही है, उसी प्रकार सत्ता, 
स्फूर्ति आदि मेरे धर्मों के देखने से महद्‌ आदि में मेरा ही समन्वय है यह 
सिद्ध होता है । इसलिए सब कुछ में ही हँ । चूँकि ऐसा होता है इस कारण 
प्रपंच का मध्य में ही हूँ. ( अथोत्‌ विकार के रूप में में ही स्थित हुँ) यह सिद्ध 
हुआ! । विकारस्वरूप से स्थित होने के कारण विकार का नाश होने पर तुम्हारा 
भी नाश का प्रसंग आयेगा, ऐसी अवस्था में तुम्हारी सत्ता का अभाव होने 
पर तुम में अनियस्व, असवोॉत्मत्व एवं अपूर्णत्व हो जायगा ? ऐसी आशंका के 
उत्तर में कह रहे हें-कार्थ का अद्र्शनरूप जो अन्त है, वह भी से ही हूँ। 
जिसप्रकार घट का नाश होने पर उसका क्रारण तथा उसमें अनुबृत्त 
मृत्तका का नाश न होने से कपाळ तथा उसके चूर्ण आदि में अनुवृत्त 
मृत्तिका को सत्ता है ही, उसी प्रकार महदादि सम्पूर्ण बिकारसमूह्दों का नाश 
होने पर भी उसकी कारणभूत तथा उसमें अनुत्त मेरी सत्ताका नाश न 
होने से मेरा सद्भाव, नित्यत्व, सवोत्मत्त्र एवं पूगीत्मत्व है ही । जिस कारण से 
विकार समूह का आदि, अन्त एवं मध्य में ही हूँ, क्योंकि मुझसे अतिरिक्त 
बस्तु का प्रमागढ रा निरूपण नहीं किया ज्ञा सकता है, इसलिए आदित्य आदि 
सामान्य विभूतियाँ एवं विष्णु आदि विशेष विभूतिशँ सत्र कुछ में ही हूं, 
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यह सिद्ध हुआ। अथवा, “सुष्टिस्थियन्तकरणीं ब्रह्मविष्णुशिवास्मिकाम्‌ । स 
संज्ञां याति भगवानेक एव जनादेनः |!” ( “एक वे जनादन भगवान्‌ ही सृष्टि, 
स्थिति तथा अन्तकारी ब्रह्मा, विष्णु, शिवस्वरूप संज्ञा को प्राप्त होते हैं? )' 
इस वचन के द्वारा जो उत्पन्न किया जाता है, यह सगं अर्थात्‌ प्राणी हे। उनका 
आदिः-आदि अर्थात्‌ सृष्टि कारण ब्रह्मा, में ही हूँ, अन्तः च-एवं अन्त 
( जा अन्त करता है, वह अन्त है ) अथोत्‌ संहारकती शिव भी में हूँ । मध्यम्‌ 
एग च~-“मध्य? शब्द से यहाँ सृष्टि तथा संहारकतों के मध्यवर्ती स्थितिकती 
विष्णु को सूचित किया गया है । वह विष्णु में ही हूँ, यही अर्थ है । विद्या 
अर्थीत्‌ इात का हेतु समस्त वेद एवं शाख, उनमें मोक्ष का हेतु होने के कारण 
अध्यात्मनिद्या--अध्यात्मविद्या ( उपनिषदू ) मं ही हूँ | प्रबदताम्‌-विवाद्‌- 
कारियों में अथीत्‌ जो वाद, जल्प और वितण्डा को अवळम्बन कर विवाद में 
प्रवृत्त हुए हैं उनमें अर्थनिर्णय का हेतु होने के कारण बादः--बाद श्रेष्ठ हे 
अतः वह अहम--में हूँ, यह अर्थ है । 

[ 'प्रवदत्‌ शब्द के द्वारा वाद, जल्प, वितण्डा आदि लक्षित हुए हैं ] । 


(३) नारायणी रीका--फिर आकाशादि जड़ पदार्था की, सृष्टि का 
में ही आदि ( उत्पत्ति), मध्य (स्थिति ) एवं अन्त (ल्य ) हूँ, पहले में ने 
कहा “अहमादिश्च मध्यञ्च भूतानामन्त एव च ( गीता १८।२० ) किन्तु उससे 
चेतन अर्थात्‌ जीबभावयुक्त भूतसमूहों की सृष्टि का आदि, मध्य और अन्त 
मैं हूँ, ऐसा कहा था | अतः इसमें मुझे द्विरुक्ति-दोष नहीं हुआ । विद्याओं में 
अष्यात्मचिद्या में हूँ अर्थात्‌ परमकल्याण की साधनभूता ( मोक्ष का हेतु) 
तथा अज्ञान का नाश करनेवाळी आत्मतत्त्वबिद्या में हूँ अर्थीत्‌ अध्यात्म- 
तत्त्व का अनुसन्धान करना और भगवान्‌ का साक्षात्‌ सेबन करना एकही 
बात है। जो छोग विवाद करने में प्रवृत्त हुए हैं उनसे सम्बन्धित कथा- 
भेदों में वाद मैं हूँ। बिवाद ( तकं) तोन प्रकार का है--जल्प, वितण्डा 
ओर वाद | यदि कोई पण्डित केवळ अपने ही पक्ष में श्रुति आदि का प्रमाण 
देकर युक्तियों के सहित अपने पक्ष को सिद्ध करे तो उनके तर्क को 'जल्प? 
कहते हैं। ओर यदि कोई दूसरे पक्ष में केवळ दोष ही निकाले-अपने 
पक्ष के दोषों का स्मरण न करे तब उसप्रकार के तर्क को वितण्डा कहते हैं । 
किन्तु यदि कोई अपने और दूसरे अथोत्‌ दोनों पक्षों को युक्ति और प्रमाणों से 
विचार कर यथार्थ अर्थ का प्रतिपादन करे तो उसम्रकार के तर्क को बाद कहते 
हैं। वाद परमार्थतत्त्व का निणंग्र करने के लिए होता है एवं उसका फळ है 
परमानन्दस्य मेरी प्राप्ति। इसलिए वाद्‌ भेरा ( भगवान्‌) का स्वरूप ही 
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है। जल्प और बितण्डा वृथा तक है क्योंकि वे झुठी बात को सिद्ध करते हैँ 
ओर उन दोनों का परिणाम होता है दुःख ! क्योंकि किसी अधिकतर विद्वान्‌ से 
जल्म तथा बितण्डा करनेवाले का पराजय अबश्य होगा । 
[ पुनः-] 
Ne ~ 
अक्ष्राणापरकाराशरम इन्दः सामासकस्य च | 
अहमेवाक्षयः कालो धाताहं बिश्वतोष्रुखः ॥ ३३ ॥ 
अन्वय -भहम्‌ अक्षराणाम्‌ अकारः अस्मि; सामासिक द्वन्द्रः मस्मि; अहम्‌ 
एव अक्षयः कालः; अहम्‌ विश्वतोसुखः धाता अस्मि | 
अनुवाद्‌-सें अक्षरों में अकार हूँ, समासों में इन्द्रसमास हूँ, 
( मास-संघतसरादि क्षयशीळ ) कालों में में ही अक्षप्र ( अविनाशी ) काळ 


हूँ ओर मैं ही बिश्वतोमुख (सबेतोमुख) घाता हूँ अथात्‌ समस्त जगतवासियों को 
कर्मफऊ देनेवाला हूँ । 


भाष्यदोपिका -( अहम्‌) अक्षराणाम्‌ अकारः अस्मि- अक्षरों में 
( वर्णा में ) अकार ( अवणे ) में हूँ। "अकारो बे सत्री वाक! (अकार ही 
सम्पूर्ण वाणी हे अथोत्‌ अकार के विन। कोई भी बाणी का उच्चारण नहीं हो 
सकता । 'सैपा स्पर्शोष्ममिव्यै्यमाना बह्वी नानारूपा भवदीति' ( ऐतरेय० 
उप० २।३।९ ) अथोत्‌ वह अकाररूप वणे ही स्पर्श, उष्म आदि से ( कण्ठ, 
तालु आदि से ) पथक प्रथक खानों में अभिधात प्राप्त होकर बहुत प्रहर से 
नाना रूपयाछो वाणीरूग में प्रकट होता है । इस प्रकार श्रुति के वाकय से 
समस्त वर्णों में अवर्ण का ही श्रेष्ठतर प्रतिपादन किया गया हे । सामासिकस्य 
दन्दः अस्मि--समाससमूह में में दोनों पदों के अर्थ की प्रधानतावाळा इन्ह- 
समास हूँ । अव्ययीभाव समाए में पूर्वपद के अथ की प्रधानता रहती है, तत्‌. 
पुरुष में परपद के अर्थ की प्रधानता ओर बहुत्राहि में अन्यरद के अर्थ दी 
प्रश्रानता रहती है । अतः उनमें दोनों पदों की समानता (प्राधान्य) न होने से 
वे निकृष्ट हें किन्तु दन्द्रसमास में समस्यमान सभी परदा के अर्थ को समानः 
रूप से प्रधानता रहने के कारण बह समासों मे श्रेष्ठ है। इस कारण से वह में 
हूँ अर्थात्‌ उसमें मेरा विशेष प्रकाश हे । अहम्‌ एव अक्षयः काल'- जो क्षण 
घड़ी आदि नामों से प्रसिद्ध है वह काळ ( समय ) में हू अथवा क्षयशील 
काळ का भी जो अक्षत्र ( अविनाशी ) काळ परमेश्वर है. वह मैं हूँ । श्रुति में 
कदा है--'ज्ञः कालक'लछो गुणी सबेविदू यः अथोत्‌ जो ज्ञ (शुद्धचेतन्य 57), 
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गुणी ( माया से युक्त होकर गुणविशिष्ट ) अतः स्वित्‌ ( सत्र कुछ जानने 
वाळा है ) वह परमेश्वर काळ का भी काळ है अर्थात्‌ अक्षय काळ है । इस 
~ है ल हूँ अ 
श्रुति के वचनानुसार भगदान्‌ कहते हैं कि वह अक्षयकाल में हो हूँ । पृव॑वर्ती 
३० वें इलोक में कहा है- “कालः कलयताप्रहम्‌! । वहाँ क्षयशील काळ अर्थात्‌ 
जो क्षणादि काळ से जीवन के परिमाण की संख्या का गन किया जाता है 
उस्ने साधारण काळ कहा गया है ओर यहाँ काळ को अक्षय कहा है। अतः 
बज में च है © £ ~ ¢ 
दोनों में भेद है। अहं विश्वतोमुखः घाता अस्मि--में ही विधाता अर्थात्‌ 
सब जगत्‌ के कर्मफल का बिधान करनेवाळा तथा विश्वतोमुख ( सब आर 
सुखबाळा ) परमात्मा हूँ । [अथवा कमेफळ का विधान करनेवालों में में 
विश्वतोमुख (सब ओर मुखवाला ) घाता हूँ अर्थात्‌ समस्त जगत्‌ के सव 
देने हूँ 
प्रकार के कमफल को देनेवाळा ईश्वर में हूँ (मधुसूदन ) । ] 


टिप्पणी । (-१ ) श्रीघर-अक्षराणाम्‌ इत्यादि-अक्षरों में ( वर्णों में ) 
में अकार ( 'अःवण ) हूँ क्योंकि सर्ववाङमय होने के कारण बह श्रेष्ठ है । 
श्रुति भी कहती है--'अकारों घे सवोबाक्‌ सेषा स्पर्शोष्मभिव्यैज्यमाना बह्व 
नानारूपा भवति’ ( ऐतरेय उप० २।३।६ ) अथोत्‌ निःसन्देह अकार ही समस्त 
बाणी है क्योंकि वही यह स्पशं और उष्मा द्वारा उच्चारित होकर बहुत प्रकार से 
नानारूपवाली वाणी होता है । अहं सामासिकस्य च दन्द्रः-सामासिक में 
( समास समूह में ) इन्द्र अर्थात्‌ 'रामकृष्णौ? इत्यादिरूप समास में हूँ । 
न्द्रसमास में पूरे और पर दोनों पदों की प्रधानता रहने के कारण बह श्र 
है । अहम्‌ एव अक्षयः कालः--अक्षय अर्थात्‌ प्रवाहरूप अविनाशी काड मैं 
ही हूँ | ३० वें श्लोक में 'काळः कळयताम्‌' द्वारा आयु को गणनामय संवत्सर 
सौ वर्ष आदि आयुखरूप जो काळ कहा गया वह तो उ आयु का क्षय हो 
जानेपर क्षीण हो जाता है किन्तु, यहाँ प्रवाहरूप अक्षयक्राठ कहा गया है, 
यह इसकी विशेषता है। अहं विश्वतो्ु्ः धाता अस्मि-कर्मफल का 
विधान करनेवाझों में सव nn सुखबाला विधाता अर्थात्‌ समस्त कर्मों के फळ 
का विधान करनेधांछा में हूँ । 


| र शंकरानन्द--वर्णो में में अकार हूँ। सामासिक में ( समास 
समूह में ) मे इन्द्रसमास हूँ । बिश्वतोमुख धाता ( कर्मफल प्रदाता ) मैं ही 
हूँ । शेष स्पष्ट है । 

( ३) नारायणी टोका-बर्णो में अकार ( 'अ? चर्ण ) में हँ क्योंकि 
(१) अकार सब वर्णो का आदि ( प्रथम ) वणे है ( २ ) कोई भी दर. उजन 


(७-0. Ankur Joshi Collection Gujarat. An eGangotri Initiative 


विधूतियोगः ] . - गोदा ३०३ 


वर्ण अकार के विना" उच्चारित. नहीं हो सकता। व्यञजनदर्ण के विना 
दाक्य का प्रकाश नहीं होता है। अतः प्रत्येक वाक्य में अकार व्याप्त है । (३) 
अव्यक्त ब्रह्म नादत्रह्मरूप में व्यक्त होता है ओर नादब्रह्म ही रथूलरूप से 
जगदाकार में प्रकट होता है। अकार ही नादब्रह्म है ओर उसका पहला वर्ण 
अकार है एवं उल 'अ'कार का विकार ही समस्त वर्ण है। अतः अकार को 
ब्रह्मस्वरूप माना जाता है। इसलिये श्रुति में भी 'अकारः बे सवी चाक? 
( “अकार ही सव वाणी ) | इत्यादि बचन द्वारा 'अ'कार का श्रेष्ठत्व प्रतिपादन 
किया है। अतः अ'कर में भगवान्‌ का प्रकाश अधिक होने के कारण 
( 'अ'कार भगवान क्री विभूति होने के कारण ) “बह 'अ'कार में हूँ” ऐसा 
भगवान ने कहा | 

इन्द्रसमास में उभय पद्‌ की प्रधानता रहने के कारण सामासिक में 
( समास समूह में ) इन्द्बसमास रेष्ठ है [ जैसा रामश्च कृष्णश्र-रामऋष्णो, 
यहाँ राम तथा कृष्ण उभयपद ही समानमा से प्रधान है किन्तु अव्ययीभाव 
समास में पूर्वपद, तत्पुरुष समास में उत्तरपद ( परवर्ती पद ) एवं बहुन्रो हि. 
समास में अन्यपद प्रधान रहता है। अतः वे सब निकृष्ट है । ] समासों में 
इन्द्रसमास श्रेष्ठ होने के कारण उसमें भगवान्‌ का प्रकारा अधिक है । इसलिये 
भगवान कहते हैं कि वह इन्हसमास में ही हूँ । 


काळ दो प्रकार का होता है--( १) क्षयकाळ तथा (२) अक्षयकाळ। 
पळ, घड़ी, दिन, रात, वर्ष, युग इत्यादि ( जिससे आयु की गणना होती है ) 
क्षयकाल हे क्योंकि इनका आदि ओर अन्त हे । इस प्रकार क्षश्ञोळ काळ को 
ही ३० बे ऋोक में 'कालः कलयताम्‌? कहा गया है । यहाँ “अक्षयकाळ' पद्‌ से 
काळ को जाननेवाळा ( काळज्ञ ) भगवान को ( परमेश्वर को ) अथीत्‌ महा- 
काळ को सूचित कर रहा है । इसलिये भगवान्‌ कहते हं बहू अक्षयकाळ 
अथीत्‌ अविनाशी काछन्ञ ईश्वर अथवा ,काळ का भी नाश करनेवाळा अक्षय 
काळ ( महाकाळरूपी परमेश्वर ) में ही हूँ | अज्ञानीळोग भिन्न भिन्न देवता 
आदि की उपासना कर उन उन देवताओं से फळ की कामना करते हँ किन्तु 
कर्मफल दातारूप से एकमात्र भगवान्‌ ही उन-उन्त देववा आदि की मूर्ति में 
विद्यमान हैं, यह वे जानते नहीं हैँ । इसलिये भगवान्‌ कहते है — करमेफळ- 
दाताओं में में विश्वतोमुख ( सब ओर मुखबाा ) घाता ( विधाता ) ई हो 
सरव प्रकार से, एवं जगत्‌ के सभी को कर्मे के फड देनेवाला Fe द्‌ 
हुँ” । अथवा परमेश्वर ही माया के योग से असंरू प्रजीव के रूप रे 
हुए हैं. अतः परमात्मा को सत्ता सर्चत्र असंख्य जीवर में विद्यमान र 
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कारण वह विश्वतोमुख है। उनमें प्रत्येक जीव अपने अपने. कमे का फळ 
भोगता है । अतः जीवरूप में परमात्मा ही कर्मफल के विधाता है । “विश्वतेमुख' 
शब्द से यही सूचित किया ग्रा है कि भोक्ता जीव, भोग्य बिषय एवं कर्मेफळ 
चे तीनों भगवान हीं हैं, अतः कर्मफल से जो भोग होता है उन कर्मेफड का 
विधाता ( कर्मेफड प्रदान करनेवाला ) भी एकमात्र भगवान्‌ ही है. । 


[ पुनः-] 
मृत्यु सवहस्थाहपुद्धतश्थ भविष्यताम्‌ । 
कीतिः श्रीवाक च नारीणां स्मृतिमंथा धतिः क्षमा ॥ ३४ ॥ 


NT 


अन्वय-भहृम्‌ सर्वहरः झत्यु! । भविष्यताम्‌ च उद्भवः । नारीणाम्‌ कीतिंः, 
श्रीः, वाक , स्ट्ृतिः, मेधा, 'तिः, क्षमा च | 

अनुवाद-मे सर्वहृर ( सबका संहार करनेवाला ) सत्यु हूँ। भावी 
कल्याणों में [ अर्थात्‌ उन लोगों ने भविष्य में कल्याण की प्राप्ति में योग्यता 
(अधिकार) प्राप्त किया उनमें ] उनमें में उद्धव ( उत्तूकपे या उन्नति हुँ । 
खियों में कीति, श्री, वाणी ( मधुरवांगी ) स्मृति, मेधा, शति ओर क्षमा-ये 
सात धर्म को पत्नियों मैं ही हूँ । 

भाष्यदीपिक्ा-अहं सर्वहरः मृत्यु; -सवेहर ( सबका हरणकारी 
अथोत्‌ नाश करनेवाला ) मृत्यु दो प्रकार की होती हे--(१) धनादि का 
नाश करनेवाली: एवं (२) प्राणों का नाश करनेबाळी । वह सबहर मृत्यु में 
हूँ। अथवा परम ईश्वर, प्रळपरकाळ में सबका नाश कर देता है, अतः वह 
*सर्वेहर' कहलाता है । बह्‌ में हँ । भविष्यतां च उद्धवः-भविष्यत्‌ में 
जिनका कल्याण होनेत्राळा हे अथोत्‌ जो उत्करषता-प्राप्ति के योग्य है, उनका 
उद्भव ( उत्कर्ष या उन्नति) तथा उसकी प्राप्ति का कारण भी में हूँ। उत्क 
( वृद्धि ) के बिना कोई मनुष्य कल्याण को प्राप्त नहीं कर सकता । अतः 
कल्याण की प्राप्ति के लिये उद्धव (उकषे या वृद्धि) ही श्रेष्ठ वस्तु है । वह 
उदूभत्र मैं ही हूँ. अर्थीत्‌ बह मेरी विशेष विभूति है। नारीणां कीर्ति, शरी, 
वाक, स्मृतिः, मेधा, ध्तिः क्षमा च-की (3, श्रो, वाणी, स्मृति, मेधा (बुद्धि), 
घृति ( धेयै ) ओर क्षमा--ये ब्ियों में उत्तम गुण है, जिनके आभासमात्र- 
सम्बन्ध से भी छोग अपने को कृताथ मानते हें वे में हूँ । [ नारियों में कीि, 
श्री, व.णी, स्मृति, मेधा, श्रत ओर दमा जो धमे की परिनयाँ हैं वे में ही हूँ । 
'वे धं,मिंक हैं? इस प्रकार इनमें धार्मिकत्व के कारण प्रशंसारूप से जो विभिन्न 
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दिशा और देशों के छोगों के ज्ञान में ख्याति का प्रकाश होता हे, उसे कीर्ति! 
कहते हैं। घमे, अर्थ ओर काम की पूर्ति, शरीर की शोभा अथवा कान्ति का 
नाम 'श्रो? हे । बाक शब्द का अर्थ सरस्वती है अथोत्‌ संब प्रकार के अर्थ को 
प्रकाशित करनेत्राळी संस्कृत ( शुद्ध) वाणी को 'वाक! कहते हैं. यहाँ “च! 
शब्द से मूर्ति आदि धर्मे की अन्य पत्नियों को भी ग्रहण क्रिया गया है। 
चिरकाळ के ( बहु पूरव मे ) अनुभव किये हुए अर्थ का स्मरण करने की 
शक्ति का नाम “स्मरति? है। अनेकों ्रन्थों के त सये को धारण करने की शक्ति 
'मेधा! है । परिश्रान्त होनेपर भी शरीर ओर इन्द्रियलमूह को उठाये रखने 
की शक्ति वृति है अथवा उच्छुङ्कळ प्रवृत्ति के कारण चपळता की प्राप्ति होनेपर 
उसे निवत्त करने की शक्ति का नाम घृति है। हं ओर विषाद के समय 
निर्जिकारचित्त रहना क्षमा है। कीर्ति आदि के आमासमात्र का सम्बन्ध 
होनेयर भी मनुष्यमात्र ही समस्त लोकां में आदरणीय होता है, किन्तु इनका 
( कीर्ति, श्रोबौक्‌ इत्यादि का ) समस्त ख्नग्रं में उत्तमत् असन्त प्रसिद्ध ह्दी 
है। ( मघुलूरन ) ] 

टिप्पणी । (१) श्रीधर- मृत्यु! सर्वहस्श् इत्याद्--संद्दार करने 
बाहों में सबका हरण करनेवाली मृत्यु में हूँ। भविष्य में जो लोग कल्प्राण 
प्राप्त करने फे लिये योग्यता ( अधिकार ) प्राप्त किये हैं उन मनुष्यों का 
अभ्युदय ( वृद्धि ) में हैँ। कोतिः श्रोर्बाक्‌ इत्यादिनि में कीतिं, श्रो, 
बाणी, स्मृति, मेवा, शति आर क्षमा-र्‍ये सात देवतारू।णी स्त्रिया मेरी 
विभूति हैं जिनके अभ्यासमात्र संयोग से ही प्राणी प्रशंसनोय हो जाते हैं। . 

(२) शंकरानन्द्‌- मृत्यु इयय दे । हा सत्रको हरण करता है वह 
सर्वहरः--सर्वहर है । वह सरवेहर मृत्यु में ही हूँ। भविष्यताम्‌-भविष्यतों में 
अथौत्‌ भावी पदार्थसमूहों में उद्धवः--( अभ्युदय अर्थात्‌ उत्क या वृद्धि ) 
मैं हैँ। नःरोणां--नारियों में कीतिः--कौर्ति से लेकए क्षमा-क्षमा तक 
देवीरूपिणी खि में ही हूँ । 

( ३) नारायणी टीका--श्रुति में कदा है 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌', 
“अन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌’ (एक दूसरे का अन्न है) | अतः एक दूसरे की मृत्यु का 
कारण होता है ( अथीत्‌ एक दूसरे को हरण क्र लेता है )। किंन्तु भगवान्‌ 
जिस प्रकार भूतवर्ग की सृष्टि का कारण है वेसा र प्रज्य का भी he 
होने से सत्र संहारकारियों की सुप्यु का कारण हाता है अतः बह सबहर र: 
हरण करनेवाडा ) मृत्यु है । अथवा जन्म लेने से मृत्यु जवा. णे 
मृत्यु होने के पश्चात्‌ जन्म होगा ऐंसा कोई निश्चय नहीं है. क्‍योंकि जीविता- 
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वस्था में यदि कोई- सच्चिदानन्दस्वरूप परमात्मा को अभिन्नरूप से साक्षात्‌ 
अनुभव कर सके तो उन महात्मा का फिर जन्म नहीं होता (अर्थात्‌ उनका 
सवे कर्मों के फल तथा संसारगति भगवान्‌ स्वयं हरण कर लेते हैं |. इसलिए 
उन ब्रह्मविद्‌ की सत्यु को सर्वर कहा जाता है। भगवान्‌ को प्राप्ति से ह! 
इस प्रकार को मृत्यु होती है। अतः भगवान्‌ ही वह सबेहर मृत्यु हे। उस प्रक ( 
मृत्यु सब प्रकार की मृत्यु में परमपुरुषार्थ ( मोक्ष) की सिद्धि कारण प्रधान 
हेतु होने के कारण श्रेष्ठ है। अतः वह भगवान्‌ की विभूति है--भगवान्‌ का 
ही विशेष रूप है, यह कहने का अभिप्राय है । भविष्यत्‌ में जिस व्यक्ति ने 
कल्याण ( मोक्ष ) प्राप्ति करने की योग्यता प्राप्त किया है उसके उद्भवः 
( उत्तरोत्तर अभ्युदय अर्थात्‌ वृद्धि) में ही हूँ। जिस प्रकार आकाश के 
जळ से भरा हुआ बादळ घन बन समूह द्वारा आकृष्ट होकर उवर ही वर्षा 
प्रदान करते हैं उसी प्रकार उद्भव (बाद्ध ) रूप से भगवान्‌ को कुगा उनके 
पर ही वर्षित होती है जो पहले ही भविष्यत्‌ के लिए कल्याण ( जागति # 
अथवा पारलौकिक कल्याण ) प्राप्ति के लिये योग्यता प्राप्त किये हैं। कीतिं 
( धार्मिक नानादिशा में विस्तारित ख्याति), श्रो (धर्म, अर्थ, कमरूप 
सम्पत्ति से परितृप्ति लाभ करने पर शरीर की शोभा), वाक्‌ ( सब अर्थ की 
प्रकाशिका संस्कृतवाणी अथवा भगवत्‌ तत्त्व को प्रकाश करनेवाली घाणी ), 
स्मृति ( पूर्वं अनुभूत विषय का स्मरण करने को शक्ति अथवा जो आत्मतत्त्व 
विस्मृत हुआ है उसका स्मरण ) मेधा ( आत्मतत्त्व के अनुभवत्रनित प्रज्ञा ), 
धृति ( सात्त्विक धेये अथवा आत्मसाक्षात्कार जनित प्रज्ञा की निरन्तर 
धारणा करने की शक्ति ), क्षमा ( सत्त्र ब्रह्मरूप आत्मा के दर्शन करने के 
पश्चात्‌ किसी के गुणदोष से चित्त की हप विषादजनित विकारता का 
अभाव ) ये सब प्रकृति का विकार होने के कारण नारियाँ ( मायाशक्ति ) है 
किन्तु भगत्रत्स्वरूप की प्रकाशिका होने के कारण वे भगवान्‌ की श्रे 
विभूतियाँ हैं । इसलिए भगवान्‌ कहते हैं नारियों में में कीर्ति, श्री इत्यादि सात 
धर्म की परिनयाँ हूँ । म 


[ पुनः--] 
बहतूसाम तथा सराम्नां गायत्री छन्‍्दसामध्स । 
मासानां मागरीपोंऽहमृतूनां कुसुमाकरः ॥ ३५ ॥ 


` अन्वय -तथा साम्नाम्‌ वृदृरसाम ( भस्मि), भहम्‌ छन्दसाम्‌ गायत्री 
भस्मि, भम्‌ मासानाम्‌ मागंशीर्षः ( अस्मि ), ऋतूनाम्‌ कुसुमाकरः ( अस्मि ) 
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. अनुबाद्‌-फिर सामों में में बृदतसाम हूँ, छन्दों में र्म गायत्री हूँ 
५४ ¢ >] हूँ २७ ७१७ षड 
महीनों में में मार्गशीर्ष ( अग्रहायण मास ) हूँ और ऋतुओं में में बसन्त हूँ । 


भाष्यदीपिका-तथा साम्नां बृहत्‌ साम ( अस्मि )--[ पहले कहा 
गया कि वेदों में में सामवेद हूँ ( गीता १०२२ )। उस सामवेद में दूसरी 
विशेषत्ता अत्र वर्णित हो रही हे । ] सामों में जो सब ऋचाएँ गान करने के 
योग्य है उन ऋचाओं में जो 'त्वामिद्धि हवामहे! इस ऋचा में आरूढ़ 
गीतिविशेष है वह बृहत्साम है। बह अतिरात्रयज्ञ में सर्वेश्वर इन्द्र क 
( परमात्मा की ) प्रष्ठस्तोत्ररूप से ( स्तुति विशेषरूप से ) गीत करने के करण 
अन्य ऋचाओं से वह ) श्रेष्ठ है। अतः भगवान्‌ कहते हैं सामवेद के प्रकरणोंमें 
जो बृहत्साम नामक प्रधान प्रकरण है. वह मैं हूँ। अथोत्‌ ब्रहत्साम ही 
मेरी श्रेष्ठ विभूति है ) । 

अहं छन्दसां गायत्री ( अस्मि )-छन्दों में में गायत्री छन्द हूँ 
अर्थात्‌ जो गायत्री आदि छन्दोबद्ध ऋचाएँ हैं उनमें गायत्रो नामक ऋचा 
श्रेष्ठ होने के कारण वह में हूँ.। मासानां मार्गशीष: अहम्‌ र कुसु- 
माकरः--महीनो में मार्गशीष नामक (अप्रहायण) महीना में हूँ और 
ऋतुओं में पुष्पों का आकर बसन्तऋतु मैं हूँ । [ पूर्णिमा तिथि मार्गशीप 
नामक नक्षत्र द्वारा युक्त होती है, इसलिये अग्रहायण महीने को मागशीष 
कहते हैं । बारह महीनों में मार्गशीर्ष में नबीन धान पब क्यु आ साक आदि 
होते हैं एवं उस महीने में शीत भी नहीं रहती है और घाम भी नहीं। 
इसलिये वह सप्रकार से सुख का कारण दता हे, अतः सवे ऋतुओं में बह 
भ्रष्ठ होने के कारण भगवान्‌ कहते हें वह मागशीर्ष मे हूँ ]। 


टिप्पणी (१) श्रीधर--प्ताम मन्त्रँ में ल्वामिद्धि ह॒वामहे' इस 
ऋचा में जो बृहत्साम गाया जाता है बह में ! । उसके द्वारा इन्द्र को 
सर्वेश्वररूप से स्तुति की जाती है, इसलिये बद श्रेष्ठ है। छन्द्खाम्‌ अहम्‌ 
गायत्री--छन्दयुक्त मन्त्रों में गायत्री मन्त्र में हूँ क्योंकि गायत्री मन्त्र से ही 
ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वेशय द्विजभाब प्राप्त होते हैं एवं सोम रस का आहरण 
किया जाता है, इसलिये वह श्रेष्ठ है । मासानाम्‌ अहं मागशीषः इत्यादि 
महीनों में मार्गशीपे अथोत्‌ अग्रह्ययण महीना में हूँ ओर ऋतुओं में कुसुमाकर 
अर्थीत्‌ बसन्त ऋतु में हूँ । 

(२) मधुसदन_ अहं . छन्दसां गायत्री-जिसका प्रत्येक 


~ 


पार अक्षर की संख्या से नियत ( नियम से बंधा हुआ है अशीन्‌ उन 
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निधोरित अक्षर की संख्या से कम भी नहीं होता ओर अधिक भी नहीं 
होता है.) उसे छन्द कहा जाता है । ऋओ मन्त्र छन्दोबिशिष्ट होता है। 
उनमें से गायत्रो नाम से त्रहक ( मन्त्र ) श्रेष्ठ हे क्योंकि ( क) गायत्री मन्त्र 
प्राप्त कर ही ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वेश्य लोग द्वितीय्र जन्म प्राप्त करते हैं। 
इसलिए उनको द्विज कहा जाता है । ( ख ) सोमयाग में तीन प्रकार का सवन 
विहित है--प्रातःसवन, माध्यन्दिन, सबन एबं ठृतीयसब॒न | जो यज्ञ में प्रधान 
अंग है सोमलता से निकाले हुए सोमरस से उसका हवन करना उस 
यज्ञ को सबन कहा जाता है । उक्त तीन प्रकार के सः न में जो सब ऋकमन्त्र 
उच्चारित होते हैं, वे सभौ गायत्री छन्दः के अन्तभुक्त है | कहने का अभिप्राय 
यह है कि. सोमयाग में प्रातःसवन गायत्री छन्दोविशिष्ट ऋक. मन्त्र से, 
माध्यन्दिन सवन त्रिष्टुभ छन्दोतरिशिष् ऋक से ३ तथा तृतीय सवन जगती 
छुन््रोवि शिष्ट ऋक से किया जाता है । गायत्री छन्द में प्रतिपाद में ८ अक्षर 
रहते हैँ उसी प्रकार त्रिष्टुप छन्द में ११ अक्षर तथा जगती छन्द में १२ 
अक्षर रहते हें । इन तीनों छन्रों में गायत्रो में ८ अक्षर रहते ही है अतः 
उन तीनों में गायत्री छन्द ठप्राप्त रहता है अथीत्‌ गायत्री छन्द अन्य दोनों में 
भी अन्त्भूंत है । इसलिये सब छन्दो में गायत्री छन्द श्रे छ है । 

(२) श्रुतिवाक्यों से भी गायत्री का श्रेष्ठत्व प्रमाणित होता है । शत- 
पथब्राह्मण में कहा है--'तदाहुगोयत्री बे सबोणि सवनानि गायत्री हयेवेत- 
दुपसज्यमाने रिति' अथोत्‌ ज्ञानो लोग कहते हें कि सभी सवन गायत्री छन्द से 
परिव्प्राप्त है-जो कुछ उपस होगा है वह गायत्री से प्रथक नहीं है। 
छान्दोग्य श्रुति में कहा है--गायत्री वा इदं सर्व भूतम्‌? अर्थात्‌ इस स्थावर 
जंगमोत्मक भूतसमूह गायत्री से अन्य कुछ नहीं है । 

(२) शंकरानन्द- बृहत्साम” इत्यादि । सामवेद में रथन्तर आदि 
जो साम है उतमें अहम्‌-मे बृहतूलाम-बृदतसाम हँ. । छन्दखाम्‌- 
छन्हों में अथोत्‌ गायत्री आदि छन्द्थुक्त मन्त्रों में अहम्‌-मैं चतुरिति 
अक्षरविशिष्ट गायत्री--गायत्री में हूँ। चेत्र आदि मासानाम-महोनों में मैं 
मार्ग शीपः--म!गंशोष ( अग्रहायण ) हूँ। ऋतूनाम-ऋतुओं में अथोत्‌ शिशिर 
आदि ऋतुओं में में कुछुम/करः-वसन्तऋतु हूँ । अवशिष्ट भाग स्पष्ट है । 


(४) नारायणी टीक/--सामवेद का मन्त्र गाया जाता है । सामों में 
त्वामिद्धि वाम हे” इस ऋचा में आरूढ़ जो गीतिविशेष है वह ब्रहत्साम है | 
इससे अतिरात्रयज्ञ में सर्वेश्वररूप से इन्द्र की ( परब्रह्म को ) स्तुति होती हैं । 
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अतः वह मोक्ष का प्रतिपादक होने के कारण श्रेष्ठ है। जिसका अक्षर और 
पाद नियत है उसको छन्द कहते हैं । ऐसी छम्दोविशिष्ट ऋचाओं में गायत्री 
श्रेष्ठ है क्योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा बेइ्य इन द्विजातियाँ के हितीय जैम्में 
होता है एबं गायत्री मन्त्र सै सोमरस का आहरण होतां है । इसलिये भगवांर्न 
कहते हैं कि बह गायत्री सैं हुँ अथाते गायत्री मैरी बिशेष विभूति है। मागः 
शीर्षनज्षेत्र सै युक्तं होने के कारण अग्रहांगण महीने को मार्गेशीष कहते हैं । 
इस महीने मैं नवीन घान तथा नानाप्रकांर्‌ के शाकादि उन्न होते हैं एवं इस 
महीने में शीत और घाम भी नहीं रहते है । इसलिये महीनों में मार्गशीर्प 
( अम्रहारणै ) श्रै छे होने के कारण बह भगत्रसस्वूर अर्थात्‌ भगवान्‌ को विशेष 
तिभू हे । ऋतुओं में कुसुमाकर (बसन्त) ऋतु श्रेष्ठ है क्योंकि अनेक 
प्रकार के सुगन्धित पुष}गों का विकास इस ऋतु में हाता हे एवं प्राकृतिक 
दृश्य भी सर्वप्रकार से रमणीय होता है । फिर “वसन्ते त्राह्मणमुपनीत? ( बसन्त 
ऋतु में ब्राह्मण का उपनयन करे ), “वसन्ते ब्राह्मणो5य़्ीनादधीत' ( बसन्त 
ऋतु में ब्राह्मण अग्न्याधान करे ), 'वसन्ते बसन ज्योतिषा यजेत! ( प्रत्यक 
बसन्त में ज्योतिष नाम का यज्ञ करे), “तट्टे बसन्त एबाभ्यारभेत (उसको 
चसन्त में ही आरम्भ करे ), वसन्तो चे ब्राह्मणस्यतुंः ( बसन्त ही ब्र.द्मण का 
ऋतु है ) इस प्रकार बहु शास्रवाक्यों में बसमत ऋतु को श्रेष्ठ बतलाया है 
अतः बह भगवान्‌ की एक विशेष विभूति है । 

[ पुनः ] 

दय॒तं छलयतामस्मि तेजस्तेजस्मिनामहम्‌ । 
जयो स्मि व्यत्रसायोऽस्मि सक्त॑ सचवतामहम्‌ ॥ ३६ ॥ 

अन्वय-भहम्‌ छलयताम्‌ यूतम्‌ ( अस्मि); तेजखिनाम्‌ तेज: अस्मि; 
( महम्‌ ) जयः अस्मि, व्यवसायः अस्मि भ्वम्‌ सर्ववताम्‌ सच्वम्‌ अस्मि । 

अनुवाद--में दूसरों को छलने वालों का ( पापों से खेळनारूप जुआ हूँ 
तेजस्वियों का तेज हूँ, मैं ही जीतने वालों का न और उ्य्रवसायियों का 
व्यवसाय हूँ तथा सैं ही सात्त्विक पुरुषों का सत्त्वगुण ह । ७ , 

भाष्यदीपिका-अहं छलयतां यूतम्‌ ( अस्मि)-जो अन्याय पूण 
उपाय से बब्ित कर दूसरों के स्बस् के हरण का कारण होता हे उसे छळ अथात्‌ 
ठगने बाळा कहते हैं। द्युत शब्द का अर्थ है अक्षक्रीड़ा अथात्‌ पापों से खेटनारूप 
जुआ, वह छळने बाला प्रतिपक्ष का सवेख हरण कर लेता है। इसलिये भगवान्‌ 
कहते हैं कि दूसरों को ठगने बालों से सम्बन्ध रखने दारा दूत ( पासो से 
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खेटनारूप जूआ, जो दूसरे के सवेखहरण कां कारण है, वह) मैं हुँ । तेजखिनां 
तेज: अस्मि-जिसका प्रभाव इतना उप्र है कि उसका शासन (आज्ञा) उल्लंघन 
करने का साहस किसी को नहीं होता है उसे तेजस्वी कहते हैं। इसप्रकार 
तेजस्वियों का (अन्त उम्रप्रभाव वालों से सम्बन्ध रखने बाळा) तेज ( उनका कहीं 
न रुकनेवाला शासन ) मैं हूँ अथोत्‌ वह तेज भगवान्‌ का विशेष प्रकाश है । 
जयः अस्मि-जीतमे वालों की विजय [ पराजितों की अपेक्षा उत्कर्परूप 
जय ( मधुसूदन ) ] मैं हुँ। व्यवसायः अस्मि--जिस उद्यम से फललाभ 
अवइ होता है उसे व्यवसाय कहते हूँ अथवा व्यवसाय शब्र्‌ का अर्थ निश्चय 
भी होता है। अतः उद्यमशीढों का उद्यम अथवा निश्चय करनेवाला का 
निश्चय में हूँ अथोत्‌ वह उद्यम या निश्चय मेरी श्रेष्ठ विभूति है। सत्त्ववतां 
अहं सत्त्वमू- सत्त्वयुक्त पुरुषों का अर्थात्‌ सार््रिक पुरुषों का में सत्त्व 
गुण हूँ। | यहाँ सत्त्व शब्द से सत्त्वगुण का काये धर्मे, ज्ञान, वैराग्य तथा 
ऐश्वयौदि को सूचित किया गया है ( मधुसूदन ) ] । 

टिप्पणी (१ )--छलयतां द्यूतं अस्मि-छळ करने - वालों का 
( दूसरे को ठाने में तत्पर मनुष्यों का ) द्यूत (जुआ खेड) में हूँ। तेज्ञखिनां 
तेजः अहम-ते जखियों का अथोत्‌ प्रभावयुक्त मनुष्यों का तेज (प्रभाव) मैं हूँ । 
जयः अस्मि व्यवसायः अस्मि--जीतने वालों का जय मैं हूँ। ( व्यवसा- 
यिनाम्‌ ) व्यवसायः अस्मि-व्यवसायी का ( उद्यमशील मनुष्यों का) 
व्यवसाय (उद्यम) मैं हूँ। सत्त्ववतां खत्वं अहम:-सच्त्वगुणयुक्त 
( सात्त्विक ) पुरुषों का सत्त्व ( सत्त्वगुण) मैं हूँ । 

(२ ) शंकरान*द-छळयताम--छळ काट करने वालों का (माया के 
द्वारा अथोत्‌ कपट व्यवहार से परधन हरण करने वाछों में अहं यतम्‌ 
पापों से खेळ करनारूप दूत मैं हूँ। जो द्यक्रीडा दूसरे का सर्वस्व हरण करने का 
कारण होता है, वह यूत में हूँ। तेजस्विनां तेजः अस्मि-तेज शब्द का 
अथ प्रागल्भ्य ( अप्रतिहत प्रभाव ) है। तेजस्वी पुरुषों में वह तेज में हूँ। 
जयः अस्प्ि--जीतने वालों में में जय हँ. । व्यवसायः अस्मि-5्प्रवसाय 
( उद्योग ) करने वालों का में व्यवसाय ( उद्योग ) हूँ । 

(3) नारायणी टीका-पासों से खेळ करता हुआ छळ द्वारा एक 
दूसरे का सरवेस्व अपहरण .कर लेता है। अतः छळ कपट करने वालों की 
दयपक्रीड़ा एक श्रेष्ठ उपाय है। भगवान्‌ कहते हैं कि बह यूत ( पासो का 
खेळ) में ही हूँ क्योंकि छलकपटी को बुद्धि भी मुझसे हो प्राप्त होती है। 


ज्ञो लोग तेजखी हें. उनका तेज. [ अप्रतिहत--आज्ञा अथीत्‌.जो आज्ञा का 
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सल्लंघन करने की सामथ्ये किसी की नहीं है बह आज्ञा ( तेज ) ] भी में हूँ । 
इन्द्रियों को दमन कर मुझे प्राप्त करने के लिये तया संसार में प्रभुत्व स्थापन 
करने के लिये तेज की आवश्यक्रता है। वह तेज मुझ सर्वशक्तिमान्‌ 
भगवान को ही स्फूरणमात्र ( त्रिभूति ) है। संसार पर विजय अथवा शात्रुपर 
जग्र करने के लिये जो शारीरिक तथा मानसिक उत्क्रपता की आवश्यकता 
होती है वह उत्कप (जय) भी मैं ही हूँ । मोक्षरूप फड़लछाभ तथा जागतिक 
फललाभ कर्ने के लिये जो उद्यम आवश्यक होता है. बहु उद्यम ( व्यवसाय ) 
रुपे शी प्राप्त होता है। वह उद्यम (व्यवसाय ) मेरी है विभूति है अतः 
वह में हो हूँ । सत्रगुगों में सत्त्वगुग श्रेछ है क्य्रोंकि सक्तगुण से ही मुझ 
परब्रह्म परमात्मा के स्वरूप का ज्ञान प्राप्त हो सकना है। अतः सात्त्विक में में 
सत्त्वगुण के रूप से विशेष माव से स्थित हूँ | 


[ पुनः ] 
वृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि पाण्डवानां धनञ्जयः | 
मुनीन!मप्यहं व्यामः कवीनाधुशना कृति) ॥ ३७॥ 


अन्चय- भहम्‌ वृष्णीनाम्‌ वासुदेवः अस्मि; पाण्थ्वानाम धनञ्जयः अस्मि; 
अहम्‌ मुनीनाम्‌ अपि व्यासः (अस्मि); कवीनाम्‌ ( भद्दम्‌ ) उशना कविः (अस्मि) । 


अनुवाद-बृष्णिवंशी यादवों में वासुदेव (बसुदेव पुत्र) में हूँ, पाण्डवो में 
अजुन में हूँ, मुनियों में व्यास और कवियों में उशना ( शुक्रःचाये ) सें हूँ । 


भाष्यदीपिका-अहं वृष्णीनां वासुदेवः अस्मि--वृष्णि (यदु) 
चंशियों में वासुदेव (वसुदेव के पुत्र) आर्विभूत होकर जो श्रेष्ठ पुरुष के रूप में 
सबकी मान्यता प्राप्त हे तथा तुम्हारा (अजुन का) सखारूप से तुमको 
उपदेश दे रहा है बह बासुदेव में हूँ । [ बासुदेव साक्षात्‌ भगवत्‌ स्वरूप है 
तब भो उनको यदुवंशियों में भगवान्‌ को श्रे विभूतिरूप से उल्लेख करने का 
तात्यये यह है. कि भक्त लोग उनको विभूतिरूप से ( सगुणरूप से ) ध्यान 
करके अनायास चित्त को स्थिरता सम्पादन में समर्थ होंगे एबं तत्पश्चात्‌. 
निर्विकल्प समाधि से परमार्थ दर्शन करने की ( आत्मतत्त्व का साक्षात्‌क र 
करने की योग्यता प्राप्त हो सकेंगी ]। पाण्डवःर्तां धनञ्जयः अस्मि--तथा 
पाण्डवों में श्रेष्ठ पुरष ६८.ज्जय तुम हो और टम ही में हूँ। [ मेंने ही धय 
रूप से शिप्यत्ब दरण किया और मैं ही गुरुरूप से वासुदेव के मुखसे उप्देश 
दे रहा हूँ। दोनों ही मेरी. विभूतियाँ हँ--यही कहने का तालये है]! 
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अह. सुनीनाम्‌ अपि व्यासः ( अस्मि )--मुनियो में (मननशीलों में) 
पोत सर्वपदार्थ ते हैं उनमें मैं वेदव्यास हूँ.। कवीनाम्‌ 
अधौत सर्बपदार्थं का खरूप जो जानते & उन द्य | 
( अह्म्‌) उदाना कचिः-कवियाँ में ( क्रान्तद शिया में ) अर्थात्‌ सूक्ष्म 
वस्तु का विवेक करने वालों में उंशाना कोन के नाम से विख्यात देत्यगुरु 
शुक्राचार्य सै हँ । [ ‘उशना कवि? यहाँ कंचि शब्द की रुह ए न ग्रहण कर 

र _ शक ~ क 
रौगिक अर्थ करना पड़ेगा अथोत जो देय के शुरू से उशाना नाम 


कबि के रूप में प्रसिद्धं है, वह में ही हूँ--इसप्रकार ET ER र | 
नहीं ता श्लोक में दो वार कबि शब्द की उललेख रन क कारण पुनरुक्त 
दोष उपस्थित होगा । Fe 
टिप्पणी (१) श्रीधर वृष्णीनाम्‌ इति--वृष्णिवंशियां में र 
बासुदेग तुमको उपदेश कर रहा है, वह मैं हैं। पाण्डवो में धनञ बय ६। 
बह भी में हूँ अथीत्‌ मेरो विभूति हे. । झुनियों में (वेद के अथ का मनन 
करने वालों में) वेद व्यास में हूँ. । कवियों में (्ान्तदृशियों में अथोत्‌ त्रिकालज्ञ 
विद्वान पुरुषों में ) में उशना नामक कचि शुक्राचायै हूँ । 
(२) करानंद्‌--कवोनाम्‌-तच्तरज्ञानियों में उराना ( झुक्राचायै ) 
हुँ । अन्य स्पष्ट । | र व 
(३) नारायणी डोका-वृष्गिवंशियो में जो वासुदेवरूप से मे अतवी 
हुआ हूँ कि सर्ववेद्प्रतिपाद्य सत्य, ज्ञान, अनन्तस्वहूप परमानन्दयन दा ह 
इसलिये यह सर्वश्रेष्ठ है तथापि उस वासुदेव को मेरी विभूतिरूप से वर्णन 
करने का उद्देश्य यह है कि मेरे इस संशुण भाव को ध्यान कर मेरा भक्त 
मेरा शुद्धचेतन्यस्वरूप का साक्ष,तक्रार कर सके पाण्डवा में तुम घनव्य्वय हो 
अर्थात्‌ मोक्षरूप धन को जय करने में समर्थे हो, इसलिये भेरा विशेष प्रकाश 
तुममें है, अतः तुम श्रेष्ठ हो क्योंकि वह धनञ्जय में ही हूँ। प्रश्‍न होगा पाण्डवों में 
युधिष्ठिर परम धार्मिक थे अतः उनको क्यों श्रेष्ठ तथा तुम्हारी विभूति 
नहीं माना जायगा ! इसके उत्तर में कहा जायगा कि युधिष्ठिर धार्मिकों में 
श्रेष्ठ थे किन्तु अजुन केवळ धार्मिक ही नहीं थे परन्तु श्रेष्ठ वीर, अभूतपूर्व 
संयमी तथा परम भक्त भी थे क्योंकि वह जीवनरथ के सारथीरूप से 
भगवान का आश्रय किये थे। दिव्यसौन्दर्यसम्पन्न उर्वशी का प्रत्याख्यान, 
किरात की जय, इन्द्रलोक में गमन, निवातकवच का विनाश, उत्तरा के साथ 
- विवाह में तथा भीष्म, द्रोण, कणोदि के चध में जो शोय, बीये प्रदशन किये 
थे उस कारण उनको पाण्डवों में सर्वश्रेष्ठ पुरुष माना गया है। मोक्षरूप 
धत को जय करने में उनको पूर्ण साम्ये है इसे विचार कर श्रीभगवान्‌ ने 
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अपने मुख से इनको ब्रह्मविद्या का उपदेशा दिया। इसलिये भगवान्‌ 
कहते हैं-पाण्डवों में तुम धनङ्रय अर्थात्‌ तुम मेरी विशेष बिभूति 
हो। सुनियो में अथोत्‌ जो मननशीळ होकर सवे पदार्थं के तत्त्व को जान 
गये हैं उनमें में वेद व्यास हूँ, क्योंकि वे कछिकाळ में हीनवीये पुरुषों के लिये 
सम्पूर्ण वेद का धारण करना असम्भव होगा ऐसा सोचकर उन्होने वेद को ऋगू , 

साम, यजु तथा अथबे के रूप में विभाग किया था। उन्होंने वेद का व्या ख्यारूप से 

अष्टादश पुराण, महाभारतरूप इतिहास इत्यादि की रचना को थी । इसलिये वे 

श्रेष्ठ हैं एबं मेरी एक बिशेष विभूति है। जो लोग सूकम अर्थ का दर्शन 

करने में समर्थ हैं वे कवि हैं । कवियों में देल्यगुरु उशना ( शुक्राचाये ) में हूँ । 

शुक्राचायै इतना सूद्धमदर्शी थे कि उनके बल से देद्यछोग देवताओं को भो 

वारंवार पराजय कर लेते थे । 


[ पुनः-] 
दण्डो दमयतामस्मि नीतिरस्मि जिगीषताम्‌ । 
मौनं चेवास्मि शुद्यानां ज्ञानं ज्ञानवतामहम्‌ ॥ २८ ॥ 


अन्वय--दमयतां दण्डः अस्मि; जिगीषतां नीतिः अस्मि; गुह्यानां च एव 
मौनम्‌ अस्मि; ज्ञानवताम्‌ अहम्‌ ज्ञानम्‌ भस्मि । 


अनुचाद्‌-कुमागे में जाने बाळे अजितेन्द्रियों को सुमार्ग में प्रवृत्त 
करने का ( उत्पथ प्रवृत्ति को रोकने का) उपाय जो दण्ड है वह मे हूँ) 
जीतने की इच्छा वालों की नीति (न्याय) [ अथोत्‌ जय के उपायों की 
प्रकाशक नीति ] मैं हूँ। गोपनीयों में गोपन रखने का उपाय जो मोन है वह 
मौन में ही हूँ और ज्ञानबानों का ज्ञान भी में हूँ। 


भाष्यदीपिका--दमयतां दण्डः अस्मि--दमन करने बाड द्ण्ड 
मैं हूँ अथात्‌. उस मार्ग में चंछने वालों को दमन करने की शक्ति में हूँ । 
[ असंयत तथा उत्पथगामी ( उच्छूङ्कल ) व्यक्तियों का जो लोग दमन कर 
टौक-ठौक रास्ते में लाने के लिए प्रयत्न करते हैं उन को दमयिता 
कहते हैं। दण्ड से द्वी उन्मारांगामी पुरुषों को दमन करना सम्भव है।] 
जिस शक्ति से अपराधी उसका दमन किया जाता है वह में ही हूँ य 
मेरी विभूति है । जिगीषतां नोतिः अस्मि--जो विजय प्राप्त करना चा से 
उनका न्याय ( साम, दान, दण्ड, भेद इत्यादि जयळाभ के उपाय रूप र 
जो नीति शास्त्र से विहित है वह ) में ही हूँ। शाखेबिदित तथा घर्मसंगत जे 
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नीतियाँ हैं उन का उलब्वन कर कोई यथार्थ तथा स्थायी जयछाभ करनें में समर्थ 
नहीं हैं। इसलिए महाभारत में कहा गया है---“यतो धमेसतनी ज्ञयः' अर्थात्‌ 
जो पक्ष में धर्मानुकूल नीति है उस पक्ष की ही जय होगी । गुह्यानां च एच 
मौनम्‌ अस्मि युदय में ( गुप्त रखने हा भावों में गोपन का हेतुभूत जो 
मौन अर्थात्‌ बाणी का संयम है वह मैं हूँ [ क्‍योंकि मोनी के ( चुपचाप बैठे 
हुए पुरुष के) अभिप्राय का पता नहीं लगता । अथवा गुह्य यानी गोपनीयों में 
(गूढ़ आत्मतत्त्व सम्बन्ध में ) विधिवत्‌ संन्यास, श्रवण एबं लहान 
किया जाने बाळा निदिध्यासनरूप (आत्मा में समाधिरूप ) मौन मैं हूँ । 


(मधुसूदन ) ] 

ज्ञानवताम्‌ अहं शानम्‌ अस्मि-ज्ञानियों का श्रवण, मनन तथा 
निदिध्यासन के परिपाक से होने वाळा सम्पूण न नाशक जो अद्वितीय 
आत्म-साक्षात्कार रूप ज्ञान उत्पन्न होता है वह मैं हूँ ( मधुसूदन )। यहाँ 
ज्ञानवान्‌ शब्द से तत्त्वज्ञानी और ज्ञान शब्द से परमतत्त्व का साक्षात्कार 
रूप सम्यग्दर्शन को सूचित कर रहे हैं । 

` रिप्पणी । ( १) थोघर--दण्डः दमयताम्‌ अस्मि इत्यादि--इमन 
करने वालों का दण्ड मैं हूँ अथोत्‌ जिसके द्वारा असंयत भी संयत हो जाते हैं, 
चह दण्ड मेरी विभूति है । जिगीषतां नीतिः अस्मि--जय करने को इच्छा 
रखने बालों का साम, दान, दण्ड, भेद आदि उपाय रूप नीति मे हू । गुह्यां को 
( गोपनीय भावों को) गुप्त रखने का उपाय मौन ( न वोळना--चुपचाप 
रहना ) भी में हूँ, क्योंकि चुप रहने वाले का अभिप्राय नहीं जाना जाता । 
ज्ञानवताम्‌ अहं ज्ञानम--तत्त्वज्ञानियों का जो ज्ञान है वह भी में हूँ अर्थात्‌ 
वह मेरी विभूति हैं । 

(२) शंकरानन्द--दण्डो' इत्यादि । दमयताम्‌-दमनकारियाँ में 
अर्थात्‌ दुष्टजनों को शिक्षा देने वालों में अहम--में दण्डः-दण्ड अथोत्‌ 
दण्डन क्रिया हूँ । जिगीषताम्‌--जय करने की इच्छा करने वालों में नोति 
नीति ( न्याय ) अर्थात्‌ जो शास्रीय धर्म मागं है वह में ही हूँ । गुह्यानाम्‌ 
गुह्य विषयों में अथोत्‌ गोपनीयों में जो मौनम्‌-मौन अर्थात्‌ मननशोलत्व हे 
वह मैं हूँ। ज्ञानवताम-ज्ञानियों में जो ज्ञानम-अर्थात्‌ जो ब्रह्ात्मेक्य 
विषयज्ञान मुक्ति का साधन है वह भी में ही हूँ । 


(३) नारायणी टीका--शाख्नविह्दित दण्ड दे कर दमनकारी अथोत्‌ 
दुष्टो के शिक्षा देनेवाला दण्डित व्यक्ति का तथा समाज का कल्याण करता है । 
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अपराधी व्यक्ति दण्ड के भय से अपराध से निवृत्त होता है और अपराधी की 
संख्या क्रमशः कम होने के कारण समाज तथा राष्ट्र भी अपराधियों के 
अत्याचार से मुक्त हो जाते हें । इस लिए इस प्रकार दरड भगवत्‌ कृपा का 
ही स्वरूप है। अतः, भगवान्‌ कहते हैं कि दुष्टों के दमन करने वालों में में दण्ड 
हूँ । नीति शब्द का अर्थ यहाँ साम, दान, दण्ड, भेदरूप शास्रविहित राजनीति 
है। जो लोग बाहर के 'शत्रु! को पराजय करने की इच्छा करते हैं वे यदि 
शास्त्रानुकूळ नीति ( जो धर्म के साथ सम्बन्धयुक्त है) पाळन नहीं करते हैं, 
तो वह जय लोक इष्टि में निन्दित होने के कारण वह इह लोक में यश देने 
वाळी नहीं होतो है एबं परलोक में भी धर्म से च्युत होने के कारण सुगति 
नहीं दे सकती है। किन्तु नीति से जो जय प्राप्त होती है वह यश तधा 
सद्गति का कारण होती है । फिर भीतरी शत्रु को ( काम क्रोधादि को ) जय 
करने के लिये तो शाख्जीय नीति का पालन अनिवाय ही है। अतः नीति 
भगवान्‌ की विशेष विभूति है अर्थात्‌ बह भगवत्‌ स्वरूप ही है। गुह्य 
( गोपनीय ) वस्तु को मौन ( वाक संयम ) द्वारा रक्षा करना पड़ता है क्योंकि 
अनधिकारियों के निकट व्यक्त होने पर उसका दुरुपयोग होने की सम्भावना 
रहती है । आध्यात्मिक तत्त्व के सम्बन्ध में मोन न रहने पर अथोतू अनधि- 
कारियों में व्यक्त होने पर उन छोगों की समालोचना सुनने से उस विषय में 
एकाग्रता, श्रद्धा तथा विश्वास को हानि होती है। अतः गोपनीय विषय में 
मौन भगवान्‌ की एक श्रेष्ठ विभूति है । विषयो को जो विषयज्ञान होता है 
उसमें ज्ञाता, ज्ञान तथा ज्ञेय की प्रथक्त्व बुद्धि रहती है । इसलिये चित्त का 
विक्षेप ( चाञ्ल्य ) रहता है और तत्त्वज्ञान में ( आत्मसाक्षात्कारजनित 
ज्ञान में ) ज्ञान, ज्ञाता ओर ज्ञेय एक हो जाते हैं । भतः सबवृत्ति से रहित होने से 
परमशक्ति का अनुभव होता है । इसलिये ज्ञानवान्‌ का ( तत्त्वज्ञानी का ) ज्ञान 
( परमार्थ दर्शन ) भगवान्‌ का स्वरूप ही है । 


[ इनः] 
यच्चापि सर्वभूतानां बीजं तदहमर्जुन । 
न तदस्ति प्रिना यत्स्यान्मया भूतं चराचरम्‌ ॥ ३९ ॥ 
अन्वय--दे भर्जुन ! यत्‌ च अपि सर्वभूतानाम्‌ बीजम्‌ तत्‌ भहम्‌ ( एव 
अस्मि ); मया विना भूतम्‌ यत्‌ स्यात्‌ तत्‌ चराचरम्‌ न अस्ति । 


अनुवाद-हे अजुन समस्त भूतां का जो बीज है वह भी में हूँ । 
ऐसी कोई जंगम या स्थावर वस्तु नहीं है जो मुझसे रहित हो | 
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भाष्यदीपिका-हे अजुन! मलिनबुद्धिवाला पुरुष मेरा सर्वस्वरूपत्व तथा 
सर्वकारणत्व नही जानता है. किन्तु तुम तो अजुन ( शद्ध बुद्ध बाळे ) हो । 
अतः मेरा तत्त्व तुम्हारी बुद्धि से अगम्य नहीं है । यही भगवान का “अजु न! 
शब्द से सम्बोधन करने का अभिप्राय है। यत्‌ च अपि सवभूतालां 
बोजं तत्‌ अहम्‌ ( एव अस्सि-) जो मायोपाधिक चेतन्य समस्त भूतों की 
उत्पत्ति का हेतुभूत (कारणरूप ) बीज है. वह मैं ही हूँ । [ अब प्रकरण का 
उपसंहार करने के लिये समस्त विभूतियों का सार कहते हैं-] मया बिना 
भूतं यत्‌. स्यात्‌ तत्‌ चराचरं न अस्ति--जो मेरे अ ही पेसा क 
चर या अचर भूत अर्थात्‌ वस्तु है दी नहीं; [ क्योंकि सब मेरा काये हे 
( मधुसूदन ) ] जो मुझसे रहित होगा बह सत्तारहित ( शत्य ) होगा, 
अतः यह सिद्ध हुआ कि सब कुछ मेरा ही स्वरूप है । [ कहने का अभिप्राय 
यह है कि मुझ चेतन्यस्वरूप परमात्मा को अधिष्ठान कर मायारचित 
मिथ्या विश्व प्रपञ्च प्रकाशित हो रहा है। अधिष्ठान सत्ता के अतिरिक्त 
मिथ्या वस्तु की कोई प्रथक्‌ सत्ता नहीं है। भतः सभी चर या अचर 
भूतसमूह मदात्मक हैं. अर्थात्‌ मेरी सत्ता से सत्तावान्‌ तथा मेरे प्रकाश से 
प्रकाशित हो रहे हैं । अतः मुझको छोड़कर कोई वस्तु नहीं है । ] 


टिप्पणो । (२) श्रीधए--यच्चापि सर्वंभूतानाम्‌ इत्यादि-हे अजुन !जो 
समस्त भूतो का ( प्राणियों का ) बीज ( उत्पत्तिका कारण ) है बह मे ही हूँ, 
- क्योंकि मुझसे रहित होकर जो कोई वस्तु ( भूत ) प्रतीत होगी चह चर 
(चलने वाढी ) हो कि अचर ( स्थिर अर्थात्‌ नहीं चलने वाळी) हो, वह 
नहीं है ( उसका अस्तित्व नहीं है.) अथीत्‌. बिना मेरे ( मुझसे रहित होकर ) 
कोई भी वस्तु प्रतीत नहीं हो सकती है । 

(२) शंकरानन्द्‌--इस प्रकार विभूति विशेषको व्यक्त कर उपक्रम का 
उपसंहार करने के लिए “सम्पूर्ण काये कारण मान्न ही है? इस न्याय की 
सहायता से सामान्यतः सब कुछ में ( भगवान्‌ ) ही हूँ, इस प्रकार 'यच्च' 
इत्यादि के द्वारा कह रहेहें। किञ्च यत्‌ च अपि सर्चभूतानाम्‌-जो 
आकाशादि सभी भूतों के बीज-बीज अर्थात्‌ उत्पत्ति का कारण ( अव्याकृत 
नामक जगत्‌ की योनि) है तत्‌ अहम्‌-वह मैं हूँ। इसके होरा सूचित 
किया कि कार्य कारणमात्र होने के कारण सब कुछ में ही हूँ। अब सिद्ध 
अर्थको ही व्यतिरेक मुख से कह रहे हैँ 'न तदस्ति' । मया विना मुझ 
सचिदानन्द स्वरूप अनन्त ब्रह्म के बिना भूतं-भूत ( बस्तु ) अर्थात मेरी 
. सत्ता से अव्याप्त ( मुझसे भिन्न) चरम्‌ अचरम्‌ यत्‌-चर अथवा अचर 
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यदि यत्‌--जो ( कोई ) वस्तु स्यात्‌ हो तत्‌-वह तीनों लोकों में भी न अस्ति- 
नहीं हू” । मुझसे भिन्न, सत्‌ अथवा असत्‌ किसी वस्तु की कहीं भी कोई भी 
सम्भावना नहीं की जा सकतो, दी अर्थे है । इसके द्वारा सब कुछ में ही न 
ह सिद्धू हआ ६६ १9 ल BN) 
इसी चति हि ९ ॥ 0 ला राला 
(३) नारायणी रीका--चराचर (स्थावर जंगम) जो कुछ चष्ट 
होता हे उन सबका वीज ( उत्पत्ति स्थान या कारण ) ब्रह्म ( परमात्मा ) 
ही हैं। इस दशम अध्याय में विभूति रूप से जो कुछ वर्णित हुआ है वह 
सभी मायिक ( मिथ्या अथोत अवस्तु ) है। चलचित्र के समान अद्वितीय 
ब्रह्मस्वरूप आतमा में उनकी उत्पत्ति, स्थिति तथा ळय का अभिनय हो रहा है । 
जिस प्रकार शेत वस्यखण्ड के ( ६९ 5८7८९९ के ) अतिरिक्त चळचित्र में 
कोई भी नामरूपक्रियात्मक वस्तु को प्रथक सत्ता नहीं है, उसी प्रकार ब्रह्म- 
रूप अधिष्ठान की सत्ता के चिना विश्वप्रपश्च में कोई की प्रथक सत्ता 
( अस्तित्व ) नहीं है । अज्ञान से ही प्रपञ्च को प्रतीति होती है--आत्मा के 
स्वरूप के ज्ञान से यह भ्रम निवृत्त होता हे। सबीत्मा भगवान्‌ की 
विभूतियाँ भी माया से प्रतीत होने के कारण मिथ्या ही है । तथापि इन 
विभूतियों में किसी को ध्येयरूप से अवल्म्बन कर यदि चित्त की स्थिरता का 
सम्पादन किया जाय तो सवोधिष्ठान आत्मस्वरूप भगवान का साक्षात्कार 
कर उनके साथ एकात्मत्वय का अनुभव करने पर जगत्‌ भ्रान्ति बराबर के लिये 
निवृत्त होती है। इस प्रकार मिथ्या विभूतियों की उपासना भ्रमात्मक होने 
पर भी वह संवादी भ्रम है अथात्‌ उनके अधिष्ठानरूप सवोत्मा परन्रह्म का 
साक्षात्कार करने में निश्चित रूप से सहायक होती है। दशम अध्याय सें 
विभूतियों के वर्णन का यही तात्पय है । भगवान की विभूतियों की उपासना से 
'बासुदेवः सर्वमिति? ( वासुदेव ही सब कुछ है) इस प्रकार अद्वेत ज्ञान में 
प्रतिष्ठित होकर जीव कृतकृत्य हो जाता है। दशम अध्याय में "अहमात्मा 
गुडाकेश? ऐसा कहकर उपक्रम करके "अहमादिश्च मध्यं च भूतानामन्त 
एच च” इस प्रकार के बचन द्वारा एकमात्र शुद्ध अद्वेत चेंतन्यस्वरूप वासुदेव ही 
सर्वत्र समभाव से विद्यमान है ऐसा प्रतिपन्न कर अन्त में “न तदस्ति विना 
यत्‌ स्यात्‌” ऐसा कहकर भगवानने अव उपसंहार करके यही सिद्ध 
किया कि 'यह सब ब्रह्म है? तथा ब्रह्म ही सब हे! । स्वंप्रपञ्रहित 
अद्वेत ब्रह्म का साक्षात्कार करना ही सभी उपासना का लक्ष्य है क्योंकि 
अद्वेत तत्त्व के साक्षात्कार के विना अज्ञान का नाश तथा संबेप्रकार के भय से 
मुक्त होकर परमानन्द की प्राप्ति सम्भव नहीं होती है | 
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गी [ अ. ९० इलोक ४० 
११८ ता 


है ¢ [ 
[ भगवान्‌ को विभूतियाँ अनन्त है अतः उनका पूण रूप से बणन 
करना सम्भव नहीं है । इसलिये जो विभूतियों का यहाँ उल्लेख किया गया है । 
वह केवल मात्र दिगू दर्शन रूप से वर्णित हुआ है, यही अब भगवान्‌ स्पष्ट 


कर रहे हैं-] | 
नान्तोऽस्ति मम दिव्यानां विभूतीनां परंतप । 
एष तुहदेशतः प्रोक्तो विभूतेविंस्तरो मया ॥ ४० ॥ 


अन्वय--हे परन्तप ! मम दिव्यानाम्‌ विभूतिनाम्‌ भन्तः मास्ति। एषः तु 
विभूतेः विस्तरः मया उद्द शतः प्रोक्तः । 

अनुवाद-दें शत्रुदमन ! मेरी दिव्य विभूतियों का अन्त नहीं 3 
यह तो अपनी विभूतियों का विस्तार मेरे द्वारा संक्षेप से अथोत्‌ एक अंश 
ही कहा गया है । 

'भाष्यदीपिका-हे परन्तप--परों को अथीत्‌ काम, क्रोध, लोभ आदि 
शत्रओं को ताप जो उतपन्न करता है अथोत्‌ उनका नाश जो करने में समर्थ 
है उसे परंतप कहते हैं । जो छोग इन्द्रियों का संयम कर काम, क्रोध शत्र॒ुयोंको 
जय नहीं कर सकते है वे चित्त की अशुद्धि के कारण भगवान्‌ की विभूतियोंका 
तातपये बुद्धि में धारण नहीं कर सकते हैं. अतः ध्यान से चित्त को समाहित कर 
उन विभूतियों के यथार्थ तत्त्व को जान नहीं सकते है। किन्तु अजुन तत्त्व- 
ज्ञान का अधिकारी है यह सूचित करने के लिये “परंतप? शब्द से भगवान्‌ ने 
उनको सम्बोधन किया। मम दिव्यानां विभूतीनाम्‌ अन्तः न अस्ति-- 
मेरी दिव्य ( अलौकिक ) विभूतियों के बिस्तार का अन्त ( दोष सीमा ) 
नहीं है । क्योंकि सबीस्मरूप इश्वर की दिव्य बिभूतियाँ "इतनी ही है” इस 
प्रकार किसी के द्वारा भी जानाया कहा नहीं जा सकता। [ सबज्ञ मेरे 
द्वारा भी उसे जानना या कहना सम्भव नहीं है क्योंकि वे सव माया से 
प्रतीत होते हैं जो मेरे समान सर्वज्ञ होंगे वे तो सत्‌ को ( नित्य सत्य आत्म- 
वस्तु को ही जानेंगे । मायारचित अतः कल्पित ( अथोत््‌ पारमार्थिक दृष्टि से 
मिथ्या ) विभूतियों को वे कैसे जानेंगे । एवं उनका अन्ततक वर्णन करेगे ! 
एषः तु विभूतेः चिस्तरः मया उद्देशतः प्रोक्तः--यह तो मेरी विभूतियों का 
विस्तार मेरे द्वारा संक्षेप से अर्थीत्‌ एक अंश से कहा गया है। अनन्त 
विभूतियों के विस्तार का सम्पूर्ण बर्णन असम्भव है अतः मैने तुमसे उद्देशतः 

अर्थात्‌ एक देशमात्र से कहा है ( मघुसूदन ) ] 
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विभूतियोगः ] गीता ११९ 


टिप्पणी ( १ ) श्रोधर--[ अत्र प्रकरण के अर्थ का उपसंहार करते 
हे-]हे परंतप, मम दिव्यानाम्‌ इत्यादि-हे शत्रनाशक ! मेरी दिव्य 
विभूतियों का अन्त नहीं है, अतः उनका पूर्णरूप से वर्णन नहीं किया जा 
सकता है । इसलिये मैंने यहाँ मेरी विभूतियों का विस्तार “उद्देशतः अथीत्‌. 
संक्षेप से कहा है । 

(२) शंकरानन्द--जिस कारण से सब मेरी ही विभूतियाँ हैं उस 
कारण मेरी विभूतियों का अन्त नहीं है, यह “नान्तोऽस्ति! इत्यादि के द्वारा कह 
रहे हैं । निर्विशेष परन्नह्म को आधार मानकर त्रिगुणात्मिका माया अपने विकार 
अहम्‌ आदि के साथ जो आविभाव एवं तिरोभाब रूप क्रीड़ा करती है, वह 
दिव्य है,-उस (माया) से उत्पन्न हुई मम-मेरी दिव्यानां दिव्य 
विभूतीनाम्‌ अन्तो न अस्ति-विभूतियों का अन्त नहीं है--अथोत्‌ मेरी 
माया के शक्ति समूह का एवं माया के विकारों का आनंत्य होने के कारण मेरी 
विभूतियाँ भी अनन्त हैँ, इसलिए उसका अन्त अथीत्‌ इयत्ता ( सीमा ) नहीं 
है, यही अर्थ है। तब “आदित्यानामहं विष्णु: ( आदिय में मैं विष्णु हूँ? ) 
इत्यादि के द्वारा तुम्हारी विभूतियों को स्वयं तुम कैसे कहते हो इस पर कह 
रहे हैं। अब जो विभूतेः विस्तरः मया प्रोक्तः--विभूति का विस्तार मेरे 
द्वारा कहा गया पष तु-बह तो केवल उद्देशातः-उद्देशतः अथोत्‌ 
संक्षेप से कहा गया, विस्तृत रूप से नहीं। मेरी ( ब्रह्म को ) विभूतियाँ का 
शत हत अथवा करोड़ करोड़ कल्पों में भी यथाथ ( पूत्ररूप से) कथन अथवा 
परिज्ञान नहीं हो सकता है । 

( ३) नारायणी टीका--भगवान्‌ एक होते हुए भी नित्य अपने 
स्वरूप में रहते हुए भी, अज ( जन्मरहित ) होते हुए भी अपने ( अथोत्‌ 
स्वतःसिद्ध ) माया से ( कल्पनाशाक्ति से) अपने को अनन्त नाम तथा 
रूप में प्रकाश कर रहे हें। ये सब ही भगवान्‌ की दिव्य ( अलौकिक ) 
बिभूतियाँ है । अनन्त का अन्त नहीं हो सकता, अतः भगवान्‌ की विभूतियों क्रा 
वर्णन पूर्णरूप से कमी सम्भव नहीं है । इसलिये श्रीभगवान्‌ ने अपनी 
विभूतियों का विस्तार “उद्देशतः? अर्थीत्‌ संक्षेप से किया जिससे भक्तजन 
श्रद्धा से उन विभूतियों में से किसी का अवलम्बन कर समाधि के अभ्यास के 
द्वारा परमतत्त्व को जान सक | 


[ भगवान्‌ का विशेष प्रकाश किन किन वस्तुओं में है यह कहते 
इस प्रकार प्रकाशविशिष्ट सब ही भगवान्‌ को विभूतियाँ हे ऐसा 
समभाना होगा--] 
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॥ अ. १० इलोक ४१ 
१२० गीता [ 


यदूयद्विसूतिमत्सच्वं श्रीमदू्जितमेव वा । 
तत्तदेचावगच्छ त्म मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥ ४१ ॥ 


अन्चय--यतं यत्‌ सत्वम्‌ विभूतिमत्‌ श्रीमत्‌ ऊर्जितम्‌ वा तत्‌ तत्‌ पुव मम 
तेजोंडशसम्भवम्‌ ( इति ) त्वम्‌ अवगच्छ । 


अनुवाद--जो जो सत्त्व ( प्राणो ) विभूतिसान्‌ ( ऐश्वयेमुक्त ), श्रीमान्‌ 
( सम्पत्‌. तथा शोभा एवं कान्ति से युक्त) तथा अर्जित (बळ आदि के 
अतिशय से युक्त) हो उसी-उसी को हुम मेरे तेज के (शक्ति के ) अंश से 
सम्भूत ( उत्पन्न ) हुआ है, ऐसा समझो । 

भाष्यदोपिका-यत्‌ यत्‌ सत्वम्‌-संसार में जो-जो भी सत्त्व ( बस्ठु ) 
[ सत्त्व प्राणी ( मधुसूदन ) प्राणीजात वस्तु ( आनन्दगिरि ) | चिस्ूतमत्‌-- 
विभूतियुक्त (ऐश्थैयुक्त) श्रीमत्‌-लच्मी से युक्त [ 'थी' शब्द का 
अर्थ है लक्ष्मी, सम्पत्‌, शोभा अथवा कान्ति, उससे युक्त ( मधुसूदन ) 
अथवा समृद्धि अथवा क्रान्ति से युक्त ( आनन्दगिरि )] उर्जितमू-- 
उत्साह से सम्पन्न (युक्त) [ बलादि के अथोत्‌ बळ, वीये तथा 
प्राणशक्ति के अतिशय से युक्त ( मधुसूदन )। वळ आदि के आधिक्य 
रहने से उत्साह युक्त होना सम्भव हे । ] तत्‌ तत्‌ एव--उन-उनको मम 
तेजो शसम्मचं त्वम्‌ अचगच्छ--मुझ ईश्वर के तेजोमय अंश से उत्पन्न हुए 
ही जानो [ मेरे तेजके एक अंश भाग से अर्थात्‌ मुझ 'चेतन्यस्वरूप इश्वर की 
शक्ति के अंश से ( आनन्दगिरि ) सम्भव (उत्पत्ति ) हुई है जिनकी वे 
तेजोंश सम्भव है ] । 

टिप्पणी ( १ ) श्रीधर--[ फिर भी जिनकी पूर्णरूप से भगवान्‌ की 
विभूतियों को जानने की आकांक्षा है उनके प्रति सकळ विभूतियों के साधारण 
लक्षण वतला रहे हैं-यत्‌ यत्‌ विभूतिमत्‌ इत्यादि-विभूति ( एश्वर्य ) 
युक्त, श्रीमान्‌ ( सम्पत्तियुक्त ) ऊर्जित ( किसी प्रकार के प्रभाव द्वारा अथवा 
बलादि के द्वारा अथवा गुण के द्वारा अतिशयता को प्राप्त हुए) जो जो सतत 
( वस्तुमात्र ) हो तत्‌ तत्‌ पच त्वम्‌ चिद्धि इत्यादि-उस-उसको ही तुम मेरे 
तेज के ( प्रभाव के ) अंश से उत्पन्न हुआ है, ऐसा समझो । 


(२) शंकरानन्द--यदि ऐसा ही है तब आपके विभूति विशेष को 
सवत्र कैसे जान सकते हैं ? ऐसी आकांक्षा होने पर जो लक्षण अब बताये जा 
रहे हैं उन ळक्षणसमूह के द्वारा जानना चाहिए, इस उद्देश्य से कह रहे हैं- 
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विभूतियोगः ] गीता १२१ 
लोके--इहलोक में तथा परलोक में यत्‌ यत्‌ सत्त्व-जो जो सत्त्व अर्थात्‌. 
चेतन अथवा अचेतन द्रव्य विभूतिमत्‌ त्रिभुति अर्थात्‌ प्राजापत्य, प्रभाव, 
धन, पुण्यकमे, विद्या, तपकी अथवा शौयै, धैये, ओऔदार्य, शाम, दम आदि 
सदूगुणों की अथवा ज्ञान को समृद्धि जिसमें हो, विभूतिमत्‌ ] इस प्रकार जो-जो 
सत्त्व ( द्रव्य ) विभूति से युक्त है तथा उजितम्‌--उजित ( ओज से अथवा 
तेज से अथवा वेग से अथवा पौरुष से अथवा सार से अथवा आकार से 
अथत्रा हृढ़ता से या उत्साह से महत्तर जो द्रव्य है) तथा श्रीमत--श्रीमत्‌ 
( शोभा अथवा छक्ष्मी अथवा कान्ति अथवा सरस्वती अथवा बुद्धि अथवा 
कीति अथवा स्फुर्ति जिसमें है, वह श्रीमत्‌ है । तत्‌ तत एव--इस प्रकार 
विभूति से, श्रीसे युक्त तथा उर्जित जो जो वस्तु देखने में आती है वह वस्तु 
मम-मेरे अर्थात्‌ परमेश्वर के तेजोंऽरासम्भवम्‌-तेज के अंश से उत्पन्न 
हुआ है। ( सद्शुणों के द्वारा मेरे प्रभाव को जो प्रकाशित करता है, बह 
तेज है अथोतू मेरी शक्ति हे उसका (तेज का) अंश सम्भव है अथीत्‌ 
उत्पत्ति का कारण जिसका वह तेजः अंश सम्भव? है) त्वम्‌ अबगच्छ--यह 
परमेश्वर की विशेष विभूति है ऐसा त्वं-तुम समझो । 

( ३ ) नारायणी टीका--शुद्ध चेतन्यस्वरूप अनन्त भगवान में जो 
जगत्‌ प्रपञ्च प्रतिभासित होता हैं वह भी उनकी अनन्त मायाशक्ति का ही 
विकास है अथोत्‌ जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु भगवान्‌ की शक्ति का स्फुरण होने 
के कारण प्रत्येक वस्तु को ही भगवान्‌ की विभूतिरूप से माना जा सकता है । 
इसलिये भगबानने पूर्ववर्ती इछोक में कहा है-नान्तोऽस्ति मम दिव्यानां 
विभूतीनां परन्तप? । तथापि किसी किसी बस्तु में उनका बिशेष प्रकाश 
रहता है उनका हो १० म अध्याय में बिभूतिरूप से विशेषतः उल्लेख किया 
गया है । अब विशेष विभूतियों का साधारण लक्षण क्या है ? यह स्पष्ट कर 
रहे हें। जोजो वस्तु ( स्थावर या जंगम वस्तु ) विभूतिमत्‌ ( ऐश्वयैयुक्त ) 
श्रीमत्‌ ( समृद्धशाली अथवा शोमा एबं कान्तियुक्त है तथा ऊर्जित ( बळ 
एवं प्राणशक्ति की अतिशयता से युक्त है अथोत्‌ उत्साहयुक्त ) है वे मेरा 
तेज ( विशेष प्रकाश या प्रभाव ) के अंश से उत्पन्न हुए है, अतः वे मेरी 
बिशेष विभूतिग्ाँ हैं; ऐसा समझो । | 

[ इस प्रकार प्रथक्‌ प्रथक्‌ रूप से विभूति का वर्णन कर उसे समष्टि 
रूप से कहतेहे-] | र 

अथवा बहुनेतेन कि ज्ञातेन तबाजुन । 
विष्टभ्याहमिदं ऋतस्रमेकांशेन स्थितो जगत्‌॥ ४२ ॥ 
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अन्वय--हे धनञ्जय ! अथवा तव एतेन बहुना ज्ञातेन किम्‌? अहम्‌ एकाँरोन 


इदम्‌ कृस्स्नम्‌ जगत्‌ विष्टभ्य स्थितः । ह 
अनुवाद्‌--अथवा इस प्रकार के बहुत प्रकार के ( परिच्छिन्न 
बिभूतियों के ) ज्ञान से तुम्हारा क्या प्रयोजन सिद्ध होगा ! हे अजुन ! इस 
सम्पूर्ण जगत्‌ को में एक अंश से (अपने एक दे्ञामात्र से) धारण करके 
( व्याप्त करके ) स्थित हूँ अर्थात्‌ मेरे सिवा ओर कुछ भी नहीं है । , 
भाष्यदीपिका-हे धनञ्जय भगवान्‌ सर्वत्र समभाव से स्थित है? 
इस प्रकार सम्यक ( पूर्ण ) ज्ञान को प्राप्त कर अजुन भोक्षरूप परमधन जय 
करने में समर्थ होगा इसे सूचित करने के लिये श्रीभगवान ने अजुन को 
“धनञ्जयः कहकर सम्ब्रोधन किया अथवा तच एतेन बहुना ज्ञातेन किम 
अथवा जो विभूतियों के विस्तार का वर्णन भी समाप्त नहीं हो सकता उन 
उपयुक्त प्रकार से वर्णित किये हुए अधूरे ( सावशेष अथात्‌ परिच्छिन्न ) 
बहुत प्रकार की विभूतियों के ज्ञान से ( जानने से ) तुम्हारा कया ( प्रयोजन 
सिद्ध) होगा । तुम अब सम्पूर्णतारूप से कहे जानेवाला मेरा अभिप्राय सुन लो 
अहम्‌ एकांशेन इदं कृत्स्नम्‌ जगत्‌ विष्टभ्य स्थितः-मैं एक अंबा से अथोत्‌ 
सवं भूतां की आत्मा के रूप से जो मेरा एक अवयव ( एक पाद ) है, 
उससे इस सारे दृह्य जगत्‌ को विशेष रूप से सम्भव करके अथोत्‌ ददता 
पूर्वक धारण करके स्थित ददो रहा हूँ । वेदमन्त्र भी ऐसा ही कहते हैँ-“पादोऽस्य 
बिश्वा भूतानि ( ते? आर० ३।१२) अथौत्‌ समस्त भूत इस परमेश्वर का 
पाद है (ओर इसके अमृतमय तीनों पाद दुछोक में हें । अतः भगवान के 
सिवा ओर कुछ भी नहीं है क्योंकि उनका एक पाद ( अंशमात्र ) सवत्र 
( जागतिक सभी भूतां में ) व्याप्त होकर स्थित है । 
कुन्ति केऽपि कृतिनः क्कचिदप्यनन्ते 
स्वान्त॑ विधाय विषयान्तरशान्तिमेव | 
त्वत्पादप्चविगलन्‌मकरन्द बिन्ढु- 
मास्वाद्य म्यति मुडुमेघुमिन मनो मे | 
अर्थात्‌ कोई भाग्यशाली तो कित्ती किसी समय अनन्त भगवत्तत्त्व में 
अपने अन्तः करण को स्थिर करके अन्य विषयों की शान्ति करते हैं, किन्तु 
हे मधुसूदन ? मेरा-मन तो आप के पादारविन्द से मरते हुए मकरन्द के 
बिन्दुओं का आस्वादन करके बार बार मतंबाला हो जाता है । मधुसूदन )। 
टिप्पणी ( १ ) श्रीधर--अथवा बहुना एतेन इत्यादि-अथवचा इस 
परिच्छिन्न दर्शन से क्या प्रयोजन है ? अथीत्‌ तुमको प्रथक्‌ एथक बहुत 
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( विभूतियाँ को ) जानकर क्या करना है ? अतः मेरा ही सर्वत्र दर्शान करो 
क्योंकि इस सम्पूर्ण जगत्‌ को एक अंश के द्वारा अर्थात्‌ एक देशमात्र धारण 
करके ( व्याप्त करके ) मैं ही स्थित हूँ। अतः मुक से व्यतिरिक्त कुछ भी नहीं 
है | श्रुति भी कहती हे--'पादो5स्य विश्वाभूतानि ( यजुर्वेद ३१३, ऋग्वेद 
८।४।१७ ) अथोत्‌ समस्त भूत (स्थावर तथा जंगमात्मक सृष्ट पदार्थ )- 
इसका एक पाद्‌ है । - 


इन्द्रियद्वारत थ्वित्त बहिर्घावति सत्यपि । 
ईशदृष्टिविधानाय विभूतीदंरामे5 त्रबोत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ चित्त इन्द्रियों के द्वारों ( दरवाजा ) से बाहर विचरण करते 
रहने पर भी बाहर की दृह्य वस्तु में इश्वरदष्टि का विधान करने के उद्देश्य से 
दडाबें अध्याय में विभूतियों का वणेन किया गया । 


(२) शांकरालन्द--इसप्रकार अतिमन्दबुद्धिवाले मुमुश्षुओं को 
उपासना के लिए तथा यह विश्व परमात्मा का विभूतिविशेष होने के कारण वह 
परमेश्वर स्वरूप ही है, ऐसे ज्ञान के लिए 'आदित्यानामहं विष्णुः? ( 'आदिदधोंमें 
में विष्णु हूँ? ) यहाँ से लेकर 'ज्ञानं ज्ञानवतामहम्‌? ( ज्ञानियों में में ज्ञान 
हूँ?) यहाँ तक के अन्थ के द्वारा (गीता १०२१-३८) विभूतिबिशेषों का 
प्रतिपादन कर अब विशेष विभूतिसमूह का ज्ञान एवं उनको उपासना भी 
अकिंचित्कर है, इसप्रकार के सूचनद्वारा सविज्लेष परमेश्वर ही प्रज्ञावान्‌ अधि- 
प जै उपासनीय वस्तु है, ऐसा उपदेश करते हुए अध्याय का उपसंहार 
कर रहे है | 


मेरी विभूतियाँ अनन्त हैँ, इसलिए उनका कथन अथवा परिज्ञान नहीं 
हो सकता है अथवा-अथवा 'यह मेरी विशेष विभूति है?, “यह मेरी विशेष 
विभूति हैं?, इसप्रकार यद्यपि मेरी अनेक विभूतियाँ कही गई हैं, तथापि 
शुद्धात्मा, मुख्य अधिकारी तुम हो अतः तव--तुमको बहुना--मेरे सम्बन्धमें 
अनेक प्रकार के एतेन--इस ज्ञातेन--ज्ञान से कि--क्या फळ होगा ! उन 
बिभूतियों के ज्ञान से एबं उनकी उपासना से चित्तशुद्धि, मो अथवा कुछ भी 
फळ सिद्ध नहीं होता है । 

शंका--विष्णु आदि व्यक्तिविशेष भी आप के ही स्वरूप हें इसलिए 
उनकी उपासना के द्वारा एवं उनके विषय में ज्ञान के द्वारा मुख्य फल: 
( मुक्तिरूप फल ) प्राप्त होगा । 
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समाधान--नहीं यह शांका युक्त नहीं है क्योंकि विभूतिविशेष भी अनन्त 
है, इसलिए उनमें ईश्वरबुद्धि करने से अनेक ईश्वरों का ज्ञान होगा, यह मोक्ष का 
हेतु नही है। फिर विभूतियाँ अनन्त होने के कारण एक पुरुष के हारा उनकी 
उपासना भी नहीं हो सकती एवं उन में ( उपासकों में) गुण विशेषों का 
तारतम्य होने के कारण रागादि रूप मलिनता अवश्य रहेगी अतः चित्त- 
प्रसाद (चित्तशुद्धि) भी नहीं हो सकता है। तुम सुसुक्ष मुख्य अधिकारी 
हो अतः तुम एक सर्वात्मक परमेश्वर रूप मेरा ही संसार से सुक्ति पाने के लिए 
भजन करो, ऐसा सूचन करने के लिए कह रहे है--विष्टभ्य' । आहम्‌ 
में अर्थोत्‌ निर्विशेष परमात्मा ही खयम्‌ इदमु- यह परिदश्यमान्‌, साया के 
कार्यभूत स्थावर जंगमात्मक कृत्स्नम्‌- सम्पूर्णे जगत्‌ -जगत्‌ को एकांशेन 
एक अंश के द्वारा--जिस प्रकार निरवयव होने से भी आकाश की मेघमाला के 
भवच्छेद से मेघाकाश, इस प्रकार विभाग की कल्पना होती है, उस प्रकार 
ही सु निरंश परब्रह्म को भी माया एवं उसके कार्य के अवच्छेद दवारा उस से 
उपहित चैतन्य के अंश के रूप से कल्पना होती है । इस कल्पित अंश से 
"पादोऽस्य विश्वा भूतानि’ ( सव स्थावर ज्गमात्मक भूतवर्ग इस परमेश्वर के 
पाद है) इस श्रुतिबचन के अनुसार मेरे मायोपाधिक पाद से विष्टभ्य 
अथात. सब ओर से व्याप्त कर स्थित हूँ अथोत्‌ बिश्वरूप से मैं ही स्थित हूँ । 
'सहसशीर्ष देवम्‌? (हजार सिर बाळे देव को ) इत्यादि श्रुतियों में जो विश्वरूप 
ईश्वर प्रसिद्ध है उस विश्वरूप मेरा ( एक अद्वितीय ईश्वर ) का ही भजन करां 
क्योंकि मेरे भजन से ही तुम कृतार्थ होओगे । 


(३ ) नारायणीरीका--अव्यक्त, निराकार, निगुण, अनन्त, शुद्ध 
चेतन्यस्वरूप परमात्मा में मायाद्वारा प्रकाशित व्यक्त, रूप-नाम गुणयुक्त, 
परिच्छिन्नः जड़ चेतनास्मक, विशेष बिशेष परिच्छिन्न बस्तु प्रतीत होती है । 
वे ही उनकी विभूतियाँ मानी जाती हें. । साधारण सृष्टि से उन विभूतियों की 
विलक्षणता क्या हे ? उसे पूर्ववर्ती इलोक में स्पष्ट किया गया है अर्थात्‌ जो 
विभूतिमत्‌ ( ऐश्वयुक्त) श्रीमत्‌ ( समृद्धिशाळी) एबं उजित ( अत्यन्त 
उत्साह युक्त ) होते हैं. उनको ही भगवान्‌ की विभूतियाँ समझनी चाहिए। 
पारमार्थिक दृष्टि से इन विभूतियों की कोई सत्ता नहीं है क्योंकि वे सभी 
परमात्मरूप अधिष्ठान से अज्ञान के कारण रञ्जुसपेबत्‌ प्रतीत होते हैं, अतः 

न्य सब जागतिक बस्तु के समान वे मिथ्या ( कल्पित) ही हैं। इस लिये 
भगवान्‌ कह रहे हैं कि मेरी सर्वव्यापी परिपूर्ण सत्ता को आवृत्त कर माया से 
बहु प्रकार से रचित जादू के खेळ के समान इन विभूतियों को प्रथक्‌ पृथक 
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रूप से जानने से तुम्हारा क्या लाभ है ? अर्थात्‌ तुम्हारी क्या प्रयोजन सिद्धि 
होगी ! परिच्छिन्न वस्तु के ज्ञान से पूर्ण ज्ञान होना सम्भव नहीं है । नित्य, 
सत्य, पूर्ण तथा शुद्ध चतन्य रुप आत्मा के अपरोक्ष साक्षात्क्रारजनित ज्ञान 
प्राप्त होने पर ही सब वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जान लेना सम्भव होता है 
इस लिये श्रुति कहती है--“'आत्मनि वा अरे विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति? 
( बृ उ० ) अथोत्‌ आत्मा को साक्षात्‌ जानने से सब कुछ विज्ञात होता है 
अर्थौत्‌ सत्यस्वरूप, ज्ञानस्वरूप अनन्त ( परिपूर्ण ) आत्मा का साक्षात्‌ अनुभव 
होने पर ओर कुछ जानने की आवश्यकता नहीं रहती है ( क्योंकि आत्मा से 
अतिरिक्त ओर जो कुछ विश्व प्रपञ्च में प्रतीत होता है वह स्वयं मिथ्या है-- 
उनके अधिष्ठान स्वरूप आत्मा से उनकी पृथक्‌ कोई सत्ता नहीं है। अतः 
भगवान्‌ कह रहे हैं कि इतना जान लेने पर ही तुम्हारा सर्व प्रयोजन सिद्ध 
होगा बह क्या है ! कहते हैं--मेरे अंश मात्र से ( एक देश मात्र से ) इस 
समस्त जगत्‌ को विशेष रूप से स्तम्भन कर (व्याप्त कर) में स्थित हूँ। 
भगवान्‌ अनन्त है, अतः उनके कोई अंश अथवा पाद की कल्पना सम्भव 
नहीं है तथापि जगत्‌ की सभी वस्तु सीमित तथा अंशयुक्त होकर ही 
आत्मा में अध्यस्त होती है। जैसा घट से अवच्छिन्न आकाश को घटाकाश 
कहा जाता है उसी प्रकार अंशयुक्त दृश्य पदार्थों के द्वारा अविछिन्न परमात्मा के 
भी अंश की कल्पना की गयी है। द्वितीयतः अंश शब्द से यह भी सूचित 
हो रहा है किं भगवान्‌ के सब व्यापी परिपूर्ण स्वरूप में माया तथा उसका कार्य- 
रूप जगत्‌ नहीं रहता है--वे उनके अंश में ( एक देशमात्र में ) रहते हैं । 


इसलिए श्रुति में कहा है--'पादोऽस्य बिश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि? 
अर्थीत्‌ समस्त भूत इस परमेश्वर के एक पादसे व्याप्त हे ओर इसके अमृतमय 
तीनों पाद प्रपक्ध को छोड़कर अपने दिव्यस्वरूप में स्थित हें । घट को तोड़. 
देने पर जिस प्रकार घटाकाश और महाकाश एक हो जाता है उसी प्रकार 
मायारचित जगत्‌ भ्रान्ति तथा मायान्तर्गंत विभूतियों का दर्शन ( चित्तवृत्ति के 
निरोध द्वारा अथीत्‌ समाधिद्वारा ) निवृत्ति होने पर सवीत्मा, सबीधिष्ठान, 
परमानन्द तथा मोक्षस्वरूप परब्रह्म का हो अनुभव होता रहता है। इसलिए 
कल्पित विभूतियों को जानने की चेष्टा छोड़कर उनके यथार्थस्वरूप के ज्ञान से 
( साक्षात्कार से ) ही परमपुरुषार्थ ( मोक्ष ) सिद्ध होता है--अन्यथा नहीं, 
यह यहाँ स्पष्ट कर रहे हैं। 

भगवान्‌ के निराकार अनिर्देश्य अनन्त तत्त्व में चित्त को समाहित कर 
उपशान्त होने की साम्ये जिन असाधारण सुकृतिशाली एबं कुशल 
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प्ठ उनकी संख्या बहुत ही कम है। इसलिये सांधारण 
7 का करते के लिये भगवान्‌ ने अपनी विशेष विशेष विभूतियोंका 
वर्णन किया जिससे वे भक्तछोंग अपनी रुचि के अनुसार कोई भी विभूति का 
अवल्म्बन कर निरन्तर चिन्तन के द्वारा उसमें मन को (ग करके 
भगवान्‌ में समाहित कर सके। दशनं अध्याय में ध्येय ( ध्यान करने के 
योग्य ) तथा ज्ञेय ( जानने के योग्य ) नानाप्रकार की _ विभूतियों के वर्णन का 
तात्पर्य यही है | इसप्रकार विभूतियों की उपासना करने के फलरूप से चित्त- 
शुद्धि होती है एवं साधक का तब यह ज्ञान होता है कि समस्त विश्व पश्च की 
पारमार्थिक कोई सत्ता नहीं है. किन्तु माया के प्रभाव से सचोत्मा स्वव्यापो 
परमात्मा के अंश में ( एकदेरामात्र में) प्रतीत हो रहे हैं। चळचित्र में कोई 
चस्तु को पकड़ने के लिये चेष्टा करने पर जैसे उस चस्तु की प्राप्ति न होकर 
उसका अधिष्ठानरूप सफेद पदो ही हाथ में आता है वेसा हो भगवान्‌ की 
-विभूतियों में ( अथवा दृश्य अप में) किसी में मन का ळय होने पर वह 
नहीं मिलता है--मिळता है आत्मा या भगवान्‌ का यथाथ शुद्धचतन्यखरूप 
जिसके बारे में वेद ने कहा है--"तिपादस्यासतं दिवि? अथीत्‌ अम्रत ( बिनाश- 
रहित ), दिवि ( प्रकाशशील अथोत्‌ खप्रकाशस्वरूप में ) स्थित अविकारी, 
नित्य, शाश्वत, ततः पदार्थ की ढद्ध्य वस्तु नो परमाथस्वरूप विष्णुपद दै, वह 
प्राप्त होता है । 

विभूतियों को उपासना का अन्तिम फल है उस परमपद की प्राप्ति । 
अतः विश्चात्मरूप से विद्यमान सुझ नित्यसत्य तथा पूणं ( अनन्त ) परमात्म- 
सत्ता को यदि सर्वत्र दर्शन कर सको तो विभूतियों के तत्त्व जानने की 
आव्यकता नहीं है--यही भगवान्‌ के कहने का अभिप्राय है । 


इति श्रीमद्दाभारते ्तसाइल्ूयां संहितायां वैयासिक्यां भीष्मपर्वणि 
श्रीमङ्गगवदूगीतासूपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां योगशास्त्रे श्रीकृष्णाजु न- 
संवादे विभूतियोगो नाम दशमोऽध्यायः ॥ 
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